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வேதாகமத்தின்‌ ஏவுகலும்‌ அதிகாரமுடைமையும்‌ 
மூன்னுரை 





வேதாகம மாணவர்களில்‌ பலர்‌, ஏதாவதொரு வேளையில்‌, 
“வேதாகமம்‌ என்பது தேவனுடைய மிகச்‌ சரியான, தவறற்ற வசனமாய்‌ 
இருக்கின்றதா?” என்ற பெரிய கேள்வியை ஆழ்ந்து சிந்திக்கின்றார்கள்‌. இது 
போன்ற மற்ற கேள்விகள்‌ பின்வருமாறு சுருக்கிக்‌ கேட்கப்படலாம்‌: “இயேசு 
மற்றும்‌ சபையைப்‌ பற்றிக்‌ குறிப்பான மற்றும்‌ மிகச்‌ சரியான தகவல்களைக்‌ 
கொடுப்பதாகவும்‌, கிறிஸ்துவின்‌ உபதேசத்திற்கான தனிப்பட்ட தொரு 
வழிகாட்டியாகவும்‌ மற்றும்‌ ஒழுக்க நெறி, நல்லொழுக்கம்‌ ஆகியவற்றில்‌ 
தேவைப்படும்‌ தரம்‌ கொண்டதாகவும்‌ வேதாகமத்தை நாம்‌ நம்ப 
முடியுமா?” 

வேதாகமம்‌ தேவனால்‌ கொடுக்கப்பட்டது. காலங்களினூடே அது 
ஒப்படைக்கப்பட்டு, நம்பிக்கைக்குத்‌ தகுதியான வழியில்‌ அது 
பாதுகாக்கப்பட்டுள்ளது. ஆகையால்‌, சரியாக மொழிபெயர்க்கப்பட்டு, 
குகுதியான விதத்தில்‌ விளக்கம்‌ தரப்படுகின்ற பொழுது, அதன்‌ 
செய்தியானது தேவனால்‌ விரும்பிக்‌ கேட்கப்படும்‌ ஒழுக்கத்தின்‌ தரம்‌ 
கொண்டதாக இருக்கின்றது. மற்றும்‌, புதிய ஏற்பாடானது முழுமையான 
கிறிஸ்துவின்‌ உபதேசமாய்‌ இருக்கின்றது. இந்தப்‌ பாடங்களில்‌ நாம்‌, 
வேதாகமத்தின்‌ ஏவுகலையும்‌ அதன்‌ அதிகாரமுடைமையும்‌ கவனிப்போம்‌. 


“ஏவுதல்‌” என்பதன்‌ விரிவான விளக்கம்‌ 

தேர்ந்தெடுக்கப்பட்ட மனிதர்களுக்குள்ளாகப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ 
கிரியை செய்து, தெய்வீக சத்தியத்தைப்‌ பிழையின்றிக்‌ கூறுவதற்குத்‌ 
குகுதியான வார்த்தைகளைப்‌ பயன்படுத்துவதற்கு அவர்களுக்கு 
வல்லமையளித்து இவ்விதமாகத்‌ தேவனுடைய எண்ணங்களை 
அவர்களுக்கு வெளிப்படுத்து, வேதாகமமானது தேவனுடைய ஏவுகலினால்‌ 
குரப்பட்டதாயிருக்கின்றது. “ஏவுதல்‌” என்பது “உள்‌ மூச்சிழுத்தல்‌” (1 மற்றும்‌ 
றர) என்று அர்த்தப்படும்‌ இலத்தீன்‌ வார்த்தைகளில்‌ இருந்தும்‌, “தேவ - 
ஆவிக்குள்ளாகுதல்‌” அல்லது “தேவன்‌ - சுவாசித்தல்‌” (7/12071212102) என்று 
அர்த்தப்படும்‌ கிரேக்க வார்த்தை ஒன்றில்‌ இருந்தும்‌ வந்ததாய்‌ இருக்கின்றது. 
வேதாகமத்தை எழுதியவர்களுக்குள்ளாகப்‌ பரிசுத்த ஆவியை தேவன்‌ 








வைத்தார்‌, அவர்‌ (ஆவியானவர்‌) மூலமாகத்‌ தேவன்‌ அவர்களை வேதாகமம்‌ 
எழுதுவதில்‌ வழி நடத்தினார்‌. இவ்விதமாக, “ஏவுதல்‌” என்பது தேவன்‌ 
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தம்முடைய ஆவியை மனிதர்களுக்குள்‌ ஊதி, அவர்கள்‌ தெய்வீக 
சத்தியங்களைத்‌ தவறின்றிக்‌ கூறும்‌ வல்லமையளித்தார்‌. வேதாகமத்தில்‌ 
தேவனே பேசுகின்றார்‌! 





வேதாகமத்தை எழுதியவர்கள்‌ தாங்கள்‌ அறிந்த உண்மைகளையும்‌, 
ஏவுதலின்றி தாங்கள்‌ அறிந்திராத உண்மைகளையும்‌ எழுதினார்கள்‌. 
அவர்கள்‌ தாங்களே கவனித்திருந்தவை, இருந்த பதிவேடுகள்‌ அல்லது வாய்‌ 
மொழிப்‌ பாரம்பரியம்‌ ஆகியவற்றிலிருந்து அறிந்த உண்மைகளை 
எழுதினார்கள்‌. இவர்கள்‌ எழுதியவற்றில்‌ பெரும்பான்மையானவைகள்‌ 
தேவனிடத்திலிருந்து வந்த வெளிப்படுத்துதல்‌ மூலமாக இவர்களுக்கு 
முதல்முறையாக அறிவுக்கு எட்டியவைகளாகும்‌. அவர்கள்‌ அறிந்த 
உண்மைகளையோ அல்லது வெளிப்படுத்துதலையோ, எதை எழுதினாலும்‌, 
செய்தித்‌ தொடர்பில்‌ எவ்விதத்‌ தவறுமின்றி சத்தியத்தை மட்டுமே 
அறிவதற்கு ஏவுதல்‌ அவர்களை வழி நடத்தியது. 





வேதாகமத்தின்‌ ஏவுதலுக்கான 
உரிமை கோருதல்கள்‌ 

வேதாகமமே தனக்குள்‌ ஏவுதலை உரிமைகோருகின்றது. “வேதாகமம்‌ 
ஏவப்பட்டது என்பதால்‌ நான்‌ அதை விசுவாசிக்கின்றேன்‌ மற்றும்‌ 
வேதாகமம்‌ ஏவப்பட்டதென்று அதுவே கூறுவதால்‌ நான்‌ வேதாகமம்‌ 
ஏவப்பட்டதென்று விசுவாசிக்கின்றேன்‌” என்று கூறுவது பயனற்றதாகும்‌. 
சுற்றி வளைக்கும்‌ காரண அறிவு என்பது வேதாகமத்தின்‌ ஏவுகலுக்குப்‌ 
போதுமானதல்லாத ஆதாரம்‌ ஆகும்‌. இருந்தாலும்‌, வேதாகமத்தின்‌ 
ஏவுகலுக்கான உரிமைகோருதல்கள்‌, வேதாகமத்தின்‌ தெய்வீகத்‌ 
தொடக்கத்தை நிலைநிறுத்தும்‌ விபரங்களின்‌ முக்கிய பாகமாக 
இருக்கின்றன. 








பழைய ஏற்பாட்டிற்கான உரிமை கோருதல்கள்‌ 

பழைய ஏற்பாடு தேவனால்‌ வெளிப்படுத்தப்பட்ட வார்த்தைகள்‌ 
என்பதற்கு 3800க்கும்‌ மேற்பட்ட உரிமை கோருதல்களை 
ஏற்படுத்தியுள்ளது. இவ்வுரிமை கோருதலானது, பழைய ஏற்பாட்டின்‌ 
சராசரிப்‌ பதிப்பு ஒன்றில்‌ ஒரு பக்கத்திற்கு 2 1/2 முதல்‌ 3 தடவைகள்‌ 
ஏற்படுத்தப்பட்டுள்ளன. ஆகமத்தில்‌ (ஆதியாகமம்‌ முதல்‌ உபாகமம்‌ 
வரையுள்ள ஐந்து ஆகமங்கள்‌), “கர்த்தர்‌ மோசேக்குக்‌ கூறியதாவது” என்றோ 
அல்லது மோசே, கர்த்தருடைய வார்த்தைகளைக்‌ திருப்பிக்‌ கூறுவதாகவோ, 
இந்த உரிமைகோருதலானது 420 முறைகள்‌ ஏற்படுத்தப்பட்டுள்ளன (யாத்‌. 
17:14; 19:6, 7; 20:1; 24:4, 7; 35:29). சங்கீதம்‌ 119ல்‌ அதன்‌ எழுத்தாளர்‌, 
வேதவசனங்களை “கர்த்தருடைய வசனம்‌ [அல்லது வசனங்கள்‌] ” என்று 24 
முறைகள்‌ அழைத்தார்‌. வேதவசனங்களுக்கான இந்த உரிமைகோருதலை 
இதே எழுத்தாளர்‌ பல்வேறுபட்ட விளக்கங்களின்‌ மூலம்‌ இதில்‌ 175 
முறைகள்‌ ஏற்படுத்தியுள்ளார்‌. தீர்க்கதரிசிகள்‌, தங்களிடத்தில்‌ கர்த்தர்‌ 
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பேசியிருந்தவைகளையே தாங்கள்‌ கூறியதாக அல்லது எழுதியதாக உரிமை 
கோரினார்கள்‌. இந்த உரிமைகோருதலானது ஏசாயாவால்‌ 120 முறைகளும்‌, 
எரேமியாவால்‌ 430 முறைகளும்‌, எசேக்கியேலால்‌ 329 முறைகளும்‌, 
ஆமோஸால்‌ 53 முறைகளும்‌, ஆகாய்யால்‌ 27 முறைகளும்‌ மற்றும்‌ 
சகரியாவால்‌ 23 முறைகளும்‌ ஏற்படுத்தப்பட்டுள்ளன. 

பழைய ஏற்பாடு என்பது தேவன்‌ பேசியதே என்று இயேசு அறிவித்தார்‌. 
பரிசேயா்களிடத்தில்‌ அவர்‌, “உன்‌ தகப்பனையும்‌ உன்‌ தாயையும்‌ கனம்‌ 





பண்ணுவாயாக என்றும்‌; தகப்பனையாவது தாயையாவது நிந்திக்கிறவன்‌ 
கொல்லப்பட வேண்டும்‌ என்றும்‌, தேவன்‌ கற்பித்திருக்றொரே” (மத்‌. 15:4) 
என்று கூறினார்‌. ஒன்றிணைக்கப்பட்ட இந்த மேற்கோளில்‌ (யாத்‌. 20:12; 
21:17; உபா. 5:16; லேவி. 20:9 ஆகியவற்றைக்‌ காணவும்‌), இவ்வெழுத்துக்கள்‌ 
யாவும்‌ தேவனுடைய வசனமென்று இயேசு அறிவித்தார்‌. அவா்‌ ஆதி. 2:24ல்‌ 
இருந்து மேற்கோள்‌ காண்பித்து, “ஆதியிலே மனுஷரை உண்டாக்கினவர்‌ 
அவர்களை ஆணும்‌ பெண்ணுமாக உண்டாக்கினார்‌ என்பதையும்‌, 
இதினிமித்தம்‌ புருஷனானவன்‌ தன்‌ தகப்பனையும்‌ தாயையும்‌ விட்டுத்‌ தன்‌ 
மனைவியோடே இசைந்திருப்பான்‌; அவர்கள்‌ இருவரும்‌ ஒரே 
மாம்சமாயிருப்பார்கள்‌ என்று அவர்‌ சொன்னதையும்‌ நீங்கள்‌ 
வாசிக்கவில்லையா?” (மத்‌. 19:4, 5) என்று கூறினார்‌. 

தாவீது, சங்கீதம்‌ 2:1ஐ எழுதினாரென்றும்‌ அதைப்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவரால்‌ பேசிய தேவனுடைய இயல்பைச்‌ சார்ந்ததாகவும்‌ ஆதி 
கீஷா்கள்‌ நம்பிக்கையை வெளிப்படுத்தினார்கள்‌. அவர்கள்‌, “கர்த்தாவே, நீர்‌ 
வானத்தையும்‌ பூமியையும்‌ சமுத்திரத்தையும்‌ அவைகளிலுள்ள 
யாவற்றையும்‌ உண்டாக்கின தேவனாயிருக்கிறீர்‌. புறஜாதிகள்‌ 
கொந்தளித்து, ஜனங்கள்‌ விருதா காரியங்களைச்‌ சிந்திப்பானேன்‌ என்றும்‌ 
... தேவரீர்‌ உம்முடைய தாசனாகிய தாவீதின்‌ வாக்கிணால்‌ உரைக்கிறே” 
(அப்‌. 4:24-26) என்று ஜெபித்தார்கள்‌. அப்‌. 13:33-35ல்‌ பவுல்‌, ஏசாயா 55:3ன்‌ 
கூற்றையும்‌ சங்கதம்‌ 16:10ன்‌ கூற்றையும்‌ தேவனுடைய இயல்டைச்‌ சார்ந்தது 
என்று குறிப்பிட்டார்‌. 

பழைய ஏற்பாட்டை “வேதவாக்கியங்கள்‌” என்று குறிப்பிட்ட பவுல்‌ 
அது தேவ ஆவியினால்‌ அருளப்பட்டதாகக்‌ கூறினார்‌ (2 தீமோ. 3:16, 17). 
பேதுரு, “வேதத்திலுள்ள எந்தத்‌ தீர்க்கதரிசனமும்‌ சுயகோற்றமான 
பொருளையுடையதாயிராதென்று நீங்கள்‌ முந்தி அறிய வேண்டியது. 
தீர்க்கதரிசனமானது ஒருகாலத்திலும்‌ மனுஷருடைய சித்தத்தினாலே 
உண்டாகவில்லை; தேவனுடைய பரிசுத்த மனுஷர்கள்‌ பரிசுத்த ஆவியி 
னாலே ஏவப்பட்டுப்‌ பேசினார்கள்‌” (2 பேது. 1:20, 21) என்று அறிவித்தார்‌. 


புதிய ஏற்பாட்டிற்கான உரிமை கோருதல்கள்‌ 

கிறிஸ்து மற்றும்‌ அப்போஸ்கலர்களின்‌ போதனைகள்‌ “தேவனுடைய 
வசனம்‌” அல்லது பரலோகத்திலிருந்து வந்த வழிநடத்துதல்‌ என்று 
கூறப்படுகின்றன. இயேசு பிரசங்கித்த பொழுது, “... திரளான ஜனங்கள்‌ 
தேவ வசனத்தைக்‌ கேட்கும்படி அவரிடத்தில்‌ நெருங்கினார்கள்‌” (லூக்‌. 5:1) 
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என்று வேதாகமம்‌ கூறுகின்றது. இயேசுவே நித்திய சத்தியமாய்‌ இருப்பதாக 
அவரே அறிவித்தார்‌ (யோவா. 14:6). அவர்‌, “.. என்‌ பிதா எனக்குப்‌ 
போதித்தபடியே இவைகளைச்‌ சொன்னேன்‌” என்று கூறினார்‌ (யோவா. 
8:28). இயேசு தம்முடைய பிரிவு உபசார ஜெபத்தில்‌, “நீர்‌ எனக்குக்‌ 
கொடுத்த வார்த்தைகளை நான்‌ அவர்களுக்குக்‌ கொடுத்தேன்‌; அவர்கள்‌ 
அவைகளை ஏற்றுக்‌ கொண்டு ... நான்‌ உம்முடைய வார்த்தையை 
அவர்களுக்குக்‌ கொடுத்தேன்‌ ...” (யோவா. 17:8-14) என்று கூறினார்‌. 
இயேசு தம்முடைய சபையைக்‌ கட்டப்‌ போவதாக வாக்குத்தத்தம்‌ 
செய்த பொழுது, அவர்‌ “பரலோக ராஜ்யத்தின்‌ திறவுகோல்களை” 
அப்போஸ்கலர்களுக்குத்‌ தருவதாக வாக்குத்தத்தம்‌ செய்தார்‌. இந்தத்‌ 
திறவுகோல்களை அவர்‌, கட்டவும்‌ கட்ட விழ்க்கவும்‌ உள்ள அதிகாரமான 





சபையின்‌ ஆளுகை சட்டங்கள்‌ என்ற வகையில்‌ விளக்கப்படுத்தினார்‌ (மத்‌. 
16:18, 19). பரலோகத்தின்‌ இந்தச்‌ செய்தியை அறியச்‌ செய்ய அவர்களுக்குப்‌ 
பரிசுத்த ஆவியானவரை அவர்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ செய்தார்‌ (யோவா. 14:26). 
“சத்திய ஆவியான” இந்த வாக்குத்தத்தத்துடன்‌ அவர்‌, “அவர்‌ என்னைக்‌ 
குறித்துச்‌ சாட்சி கொடுப்பார்‌. நீங்களும்‌ அதி முதல்‌ என்னுடனே கூட 
இருந்தபடியால்‌ எனக்குச்‌ சாட்சிகளாயிருப்பீர்கள்‌” (யோவா. 15:26, 27) 





என்றும்‌ கூடக்‌ கூறினார்‌. பின்னாளில்‌ அவர்‌, சத்திய ஆவியாயெ அவர்‌ வரும்‌ 
போது, சகல சத்தியத்திற்குள்ளும்‌ உங்களை நடத்துவார்‌; அவர்‌ தம்முடைய 
சுயமாய்ப்‌ பேசாமல்‌, தாம்‌ கேள்விப்பட்ட வைகள்‌ யாவையுஞ்‌ சொல்லி, 
வரப்‌ போகிற காரியங்களை உங்களுக்கு அறிவிப்பார்‌. அவர்‌ என்னு 
டையதில்‌ எடுத்து உங்களுக்கு அறிவிப்பதினால்‌ என்னை 
மகிமைப்படுத்துவார்‌” (யோவா. 16:13, 14). இந்த வாக்குத்தத்தங்கள்‌ ஐந்து 
மடங்கானவைகளாய்‌ இருக்கின்றன: எல்லாவற்றையும்‌ அவர்களுக்குப்‌ 
போதிப்பதற்கு, இயேசு கூறியிருந்த யாவற்றையும்‌ அவர்களுக்கு 
நினைப்பூட்டுவதற்கு, இயேசுவைப்‌ பற்றிச்‌ சாட்சி கூறுவதற்கு, சகல 
சத்தியத்திற்குள்ளும்‌ அவர்களை வழி நடத்துவதற்கு மற்றும்‌ வரப்போகிற 
காரியங்களை அவர்களுக்கு அறிவிப்பதற்கு. René Paché அவர்கள்‌, இது புதிய 
ஏற்பாட்டின்‌ ஏவுதல்‌ ஒவ்வொன்றையும்‌ உள்ளடக்குகின்றதென்று 
சுட்டிக்காட்டினர்‌: சுவிசேஷங்கள்‌ - “பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ ... நான்‌ 
உங்களுக்குச்‌ சொன்ன யாவற்றையும்‌ நினைப்பூட்டுவார்‌”; நடபடிகள்‌ - 
“அவர்‌ என்னைக்‌ குறித்துச்‌ சாட்சி கொடுப்பார்‌; நீங்களும்‌ சாட்சி 
கொடுப்பீர்கள்‌”?; நிருபங்கள்‌ - “சத்திய ஆவியானவர்‌ ... சகல 
சத்தியத்திற்குள்ளும்‌ வழிநடத்துவார்‌; ... அவர்‌ என்னை 
மகிமைப்படுத்துவார்‌””; வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ - “வரப்போகிற 
யாவற்றையும்‌ அவர்‌ உங்களுக்கு வெளிப்படுத்துவார்‌” (René Paché, The In- 
spiration and Authority of Scripture, trans. Helen I. Needham). 

இயேசு அந்த வாக்குத்தத்தத்தை ஏற்படுத்திய சற்றுக்‌ 
காலத்திற்குள்ளாகவே அதன்‌ நிறைவேற்றம்‌ பற்றி லூக்கா எழுதினார்‌. 
அப்போஸ்கலர்களைக்‌ குறித்து அவர்‌, “பெந்தெகொஸ்தே என்னும்‌ நாள்‌ 
வந்த போது ... அவர்களெல்லாரும்‌ பரிசுத்த ஆவியினாலே நிரப்பப்பட்டு, 
ஆவியானவர்‌ தங்களுக்குத்‌ தந்தருளின வரத்தின்படியே வெவ்வேறு 
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பாஷைகளில்‌ பேசத்‌ தொடங்கினார்கள்‌” (அப்‌. 2:1-4) என்று அறிவித்தார்‌. 
இவ்விதமாகத்‌ தேவனுடைய வாக்குத்தத்தங்கள்‌ நிறைவேற்றப்பட்டன. 
இதன்‌ விளைவாக பேசப்பட்ட மற்றும்‌ எழுதப்பட்ட செய்தியானது 
தேவனுடைய வசனம்‌ என்று அறியப்பட்டது. நடபடிகள்‌ புத்தகமானது 
இவ்வுண்மையை 8:14; 11:1; 12:24; 13:7, 44; 15:35 ஆதிய வசனங்களில்‌ 
உறுதிப்படுத்துகின்றது. 

உறுதியற்ற சொற்றொடர்களில்‌ பவுல்‌ இந்த ஏவுதலை 
உரிமைகோரவில்லை. அறிவியல்‌ முறைமையிலோ அல்லது தத்துவத்தின்‌ 
மூலமாகவோ சத்தியத்தை ஒருவர்‌ அறிய முடியாதென்று உறுதிப்படுத்திய 
அவர்‌, பின்வருமாறு கூறினார்‌. 








எழுதியிருக்கிறபடி: “தேவன்‌ தம்மில்‌ அன்புகூருகிறவர்களுக்கு 
ஆயத்தம்‌ பண்ணியவைகளைக்‌ கண்‌ காணவுமில்லை, காது 
கேட்கவுமில்லை, அவைகள்‌ மனுஷனுடைய இருதயத்தில்‌ 
தோன்றவுமில்லை””; நமக்கோ தேவன்‌ அவைகளைத்‌ தமது 
ஆவியினாலே வெளிப்படுத்தினார்‌; அந்த ஆவியானவர்‌ எல்லா 
வற்றையும்‌, தேவனுடைய ஆழங்களையும்‌, ஆராய்ந்திருக்கிறார்‌. 
மனுஷனிலுள்ள ஆவியேயன்றி மனுஷரில்‌ எவன்‌ மனுஷனுக்‌ 
குரியவைகளை அறிவான்‌? அப்படிப்போல, தேவனுடைய 
ஆவியேயன்றி, ஒருவனும்‌ தேவனுக்குரியவைகளை அறியமாட்டான்‌. 
நாங்களோ உலகத்தின்‌ ஆவியைப்‌ பெறாமல்‌, தேவனால்‌ எங்களுக்கு 
அருளப்பட்டவைகளை அறியும்படிக்குத்‌ தேவனிடத்திலிருந்து 
புறப்படுகிற ஆவியையே பெற்றோம்‌. அவைகளை நாங்கள்‌ மனுஷ 
ஞானம்‌ போதிக்கிற வார்த்தைகளாலே பேசாமல்‌, பரிசுத்த ஆவி 
போதிக்கிற வார்த்தைகளாலே பேசி, ஆவிக்குரியவைகளை 
ஆவிக்குரியவைகளோடே சம்பந்தப்படுத்திக்‌ காண்பிக்கிறோம்‌ 
(1 கொரி. 2:9-13). 





மேலும்‌ பவுல்‌, “நான்‌ உங்களுக்கு ஓப்புவித்தகைக்‌ கர்த்தரிடத்தில்‌ 
பெற்றுக்‌ கொண்டேன்‌...” (1 கொரி. 11:23) என்றும்‌ கூறினார்‌. பின்னாளில்‌ 
பவுல்‌ தெசலோனிக்கேயருக்கு, “... வெகு போராட்டத்தோடே 
தேவனுடைய சுவிசேஷத்தை உங்களுக்குச்‌ சொல்லும்படி, நம்முடைய 
தேவனுக்குள்‌ தைரியங்‌ கொண்டிருந்தோம்‌” என்று கூறினார்‌ (1 தெச. 2:2). 
மேலும்‌ அவர்‌, “ஆகையால்‌, நீங்கள்‌ தேவ வசனத்தை எங்களாலே 
கேள்விப்பட்டு ஏற்றுக்‌ கொண்ட போது, அதை மனுஷர்‌ வசனமாக ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளாமல்‌, தேவ வசனமாகவே ஏற்றுக்‌ கொண்டதினாலே ... ; அது 
மெய்யாகவே தேவ வசனந்தான்‌, விசுவாசிக்றெ உங்களுக்குள்ளே அது 
பெலனும்‌ செய்கிறது” (1 தெச. 2:13); “கர்த்தருடைய வார்த்தையை 
முன்னிட்டு நாங்கள்‌ உங்களுக்குச்‌ சொல்லுறெதாவது ...” (1 தெச. 4:15) 
என்றும்‌ கூறினார்‌. 

புதிய ஏற்பாடு முழுவதும்‌ தேவனுடைய வசனமாயிருக்கிறது என்று 
எபிரெயருக்கு எழுதிய நிருபத்தில்‌ அறிவிக்கப்பட்டுள்ளது: “பூர்வ 
காலங்களில்‌ பங்கு பங்காகவும்‌ வகை வகையாகவும்‌ பிதாக்களுக்குத்‌ 


13 


இருவுளம்‌ பற்றின தேவன்‌, இந்தக்‌ கடைசி நாட்களில்‌ குமாரன்‌ மூலமாய்‌ 
நமக்குத்‌ திருவுளம்‌ பற்றினார்‌; ...” (1:1, 2). 


“ஏவுதலை” நெருக்கமாய்க்‌ கண்ணோக்குதல்‌ 

ஏவுதல்‌ பற்றிய பல கோட்பாடுகள்‌, வேதாகமத்தில்‌ ஏவுதலைப்பற்றி 
நேரடியாகவும்‌ மறைமுகமாகவும்‌ உள்ள கருத்துக்கு ஏற்புடையவைகளாய்‌ 
இருப்பதில்லை. வேதாகமமானது ஒரு தெய்வீக/மனுஷீகப்‌ புத்தகமாய்‌ 
இருக்கின்றது. சிலர்‌, வேதபாரகர்கள்‌ மேஜையின்‌ முன்‌ அமர்ந்து வேதாக 
மத்தை எழுதுவதை மட்டுமே காண்கின்றார்கள்‌; அவர்கள்‌ வேதாகமத்தை 
மனுஷீகமான ஒரு புத்தகமாக மட்டுமே காண்கின்றார்கள்‌. மற்றவர்கள்‌, 
வார்த்தைக்கு வார்த்தை ஆவியானவர்‌ கூற அதை அப்படியே வேகபாரகர்‌ 
எழுதியதாகச்‌ சித்தரிக்கின்றார்கள்‌; அவர்கள்‌ வேதாகமத்தை முற்றிலும்‌ ஒரு 
தெய்வீகமான புத்தகமாக மட்டுமே காண்கின்றார்கள்‌. வேதபாரகர்‌ 
உட்கார்ந்து எழுதுவதையும்‌, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ சத்தியத்தை 
வெளிப்படுத்தி, எழுதுவதை மேற்பார்வை செய்வதையும்‌ ஆகிய இரு 
செயல்களையும்‌ காண்பதே ஏற்புடையதாகும்‌. வெளிப்படுத்தப்பட்ட 
சத்தியத்தை ஓவ்வொரு எழுத்தாளரும்‌ சொந்த சொல்‌ திறமை மற்றும்‌ 
எழுத்துப்பணி மற்றும்‌ அவர்‌ ஏற்கனவே அறிந்திருந்த விஷயங்கள்‌ ஆகியவை 
கொண்டு எழுதினார்கள்‌. ஆவியானவரின்‌ அங்கீகாரத்துற்கு உட்பட்ட 





சிந்தனைகள்‌ மற்றும்‌ வார்த்தைகள்‌ ஆகியவற்றை மட்டுமே அவர்‌ 
எழுதினார்‌. இருப்பினும்‌, அவர்‌ வாழ்ந்த காலத்தின்‌ சூழ்நிலைகளுக்கேற்ற 
செய்தியையும்‌ கூட அவர்‌ எழுதினார்‌. 

வேதாகமமானது அதன்‌ எல்லா பாகங்களும்‌ ஏவுகல்‌ பெற்றதென்று 
உரிமைகோருகின்றது. “வேத வாக்கியங்களெல்லாம்‌ தேவ ஆவியினால்‌ 
அருளப்பட்டிருக்கிறது; தேவனுடைய மனுஷன்‌ தேறினவனாகவும்‌, எந்த 
நற்கிரியையுஞ்‌ செய்யத்‌ தகுதியுள்ளவனாகவும்‌ இருக்கும்படியாக, 
அவைகள்‌ உபதேசத்துக்கும்‌, கடிந்துகொள்ளுதலுக்கும்‌, சீர்திருத்கலுக்கும்‌, 
நீதியைப்‌ படிப்பிக்குதலுக்கும்‌ பிரயோஜனமுள்ளவைகளாயிருக்கிறது” 
(2 தீமோ. 3:16, 17) என்று பவுல்‌ அறிவித்தார்‌. உபா. 25:4 மற்றும்‌ லூக்கா 
10:7  ஆகியவற்றிலிருந்து பவுல்‌ மேற்கோள்‌ காட்டுகையில்‌ 
அவ்விரண்டையும்‌ “வேக வாக்கியம்‌” என்று குறிப்பிட்டார்‌ (1 தீமோ. 5:18). 
இவ்விதமாய்‌ அவர்‌, பழைய மற்றும்‌ புதிய ஏற்பாடுகள்‌ முழுவதிலும்‌ முழு 
நிறைவான, பூரணமான ஏவுதல்‌ உள்ளதென்று அந்த ஏவுதலினாலேயே 
உறுதிப்படுத்தினார்‌. 

தேவன்‌ தம்முடைய சத்தியங்கள்‌ விளக்கப்பட்டதற்கான 





வார்த்தைகளைக்‌ கேர்ந்தெடுப்பகையும்‌ கட்டுப்படுத்தினார்‌ என்பதையும்‌ 
வேதாகமம்‌ உறுதிப்படுத்துகன்றது. இது, வேதாகமம்‌ வார்த்தைக்கு 
வார்த்தை (தேவன்‌) கூறி எழுதப்பட்ட தென்று உரிமைகோருவதில்லை, 
ஆனால்‌ வேதாகமத்திற்குத்‌ தெய்வீகமான மேற்பார்வையிடுதல்‌ இருந்தது 
என்று உரிமைகோருகின்றது. எரேமியா, “கர்த்தர்‌ தமது கரத்தை நீட்டி, என்‌ 








வாயைத்‌ தொட்டு: “இகோ, என்‌ வார்த்தைகளை உன்‌ வாயிலே 
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வைக்கிறேன்‌” ” (எரே. 1:9) என்று கூறினார்‌. ஏவுதலுக்கான இதே 
உரிமைகோருதல்கள்‌ பின்வரும்‌ வசனப்‌ பகுதிகளிலும்‌ ஏற்படுத்தப்‌ 
பட்டுள்ளன: யாத்‌. 4:10, 14, 15; உபா. 18:18-20; 2 சாமு. 23:1, 2; ஏசா. 1:10; 
எசே. 2:7; 3:4, 10; தானி. 10:9-11; ஓசி. 1:1; யோவே. 1:1. இயேசு தமது 
கீஷா்களைப்‌ பின்வரும்‌ வாக்குத்தத்தத்துடன்‌ அனுப்பி வைத்தார்‌. 


அவர்களுக்கும்‌ புறஜாதியாருக்கும்‌ சாட்சியாக என்னிமித்தம்‌ 
அதிபதிகளுக்கு முன்பாகவும்‌, ராஜாக்களுக்கு முன்பாகவும்‌ கொண்டு 
போகப்படுவீர்கள்‌. அவர்கள்‌ உங்களை ஒப்புக்கொடுக்கும்போது: 
எப்படிப்‌ பேசுவோம்‌ என்றும்‌ என்னத்தைப்‌ பேசுவோம்‌ என்றும்‌ 
கவலைப்படாதிருங்கள்‌; நீங்கள்‌ பேச வேண்டுவது அந்நேரத்தில்‌ 
உங்களுக்கு அருளப்படும்‌. பேசுகிறவர்கள்‌ நீங்கள்‌ அல்ல, உங்கள்‌ 
பிதாவின்‌ ஆவியானவரே உங்களிலிருந்து பேசுகிறவர்‌ (மத்‌. 10:18-20). 


பவுல்‌ பின்வருமாறு கூறியதன்‌ மூலம்‌, வேகாகமம்‌ வாய்‌ மொழியாக 


ஏவப்பட்டது என்று நேரடியாக உரிமை கோருதலை ஏற்படுத்தினார்‌: 


நாங்களோ உலகத்தின்‌ ஆவியைப்‌ பெறாமல்‌, தேவனால்‌ எங்களுக்கு 
அருளப்பட்டவைகளை அறியும்படிக்குத்‌ தேவனிலிருந்து புறப்படுகிற 
ஆவியையே பெற்றோம்‌. அவைகளை நாங்கள்‌ மனுஷஞானம்‌ 
போதிக்கிற வார்த்தைகளாலே பேசாமல்‌, பரிசுத்த ஆவி 
போதிக்கிற வார்த்தைகளாலே பேசி, ஆவிக்குரியவைகளை 
ஆவிக்குரியவைகளோடே சம்பந்தப்படுத்திக்‌ காண்பிக்கிறோம்‌ 
(1 கொரி. 2:12, 13). 


வார்த்தைகளைத்‌ தேர்ந்தெடுத்தல்‌, பெயர்ச்‌ சொற்களால்‌ 
சுட்டிக்காட்டப்படும்‌ எண்ணிக்கை (ஒருமை அல்லது பன்மை) மற்றும்‌ 





வினைச்‌ சொற்களின்‌ கால வடிவம்‌ ஆகயெவை பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ 
கட்டுப்படுத்தப்பட்டிருக்கக்‌ கூடிய அளவு போதிய முக்கியத்துவம்‌ 
வாய்ந்தவை என்று வேதாகமம்‌ சுட்டிக்காட்டுகின்றது. புதிய ஏற்பாட்டின்‌ 
எழுத்தாளர்கள்‌ சிலர்‌, தங்களின்‌ விமர்சன விவாதங்கள்‌ முழுவதையும்‌ ஒரே 
ஒரு வார்த்தையின்‌ அர்த்தம்‌, எண்ணிக்கை அல்லது கால வடிவத்தின்‌ 
அடிப்படையில்‌ ஏற்படுத்தியிருக்கின்றார்கள்‌. உயிர்த்தெழுதல்‌ குறித்த ஒரு 
விளக்கத்தை இருத்தல்‌ என்ற வினைச்‌ சொல்லின்‌ காலவடிவின்‌ 
அடிப்படையில்‌ இயேசு ஏற்படுத்தினார்‌. அவர்‌, “நான்‌ ஆபிரகாமின்‌ 
தேவனும்‌, ஈசாக்கின்‌ தேவனும்‌, யாக்கோபின்‌ தேவனுமாயிருக்கிறேன்‌” 
(மத்‌. 22:31) என்று பிதாவானவர்‌ உரைத்ததை மேற்கோள்‌ காட்டி, அந்த 
மனிதர்கள்‌ மரணம்‌ அடையவில்லை என்று அர்த்தப்படுவதாக 
உறுதிப்படுத்தினார்‌. அதி. 12:7ல்‌ தேவன்‌ கிறிஸ்துவைக்‌ குறிப்பிட்டார்‌ 
என்பதைக்‌ காண்பிக்கப்‌ பவுல்‌, தேவன்‌ “சந்ததிகள்‌” என்ற பன்மைச்‌ 
சொல்லைப்‌ பயன்படுத்தாமல்‌, “சந்ததி” என்ற ஒருமைச்‌ சொல்லைப்‌ 
பயன்படுத்தியகைச்‌ சுட்டிக்‌ காட்டினார்‌ (கலா. 3:16). 
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ஏவுதலுக்கான சில ஆதாரங்கள்‌ 
வேதாகமத்தின்‌ உரிமைகோருதலை ஏவுகலுக்கான ஆதாரமானது 
தாங்கி நிலை நிறுத்துகின்றது. வேதாகமமானது தெய்வீக தொடக்கம்‌ 
கொண்டிருப்பதால்‌ மட்டுமே இன்னமும்‌ இருக்கின்றது என்பதே 
போதுமான விளக்கம்‌ என்று இணைந்த ஆதாரம்‌ காண்பிக்கின்றது. 


வேதாகமம்‌ தொடர்ந்து நிலைத்திருத்தலும்‌, மொழிபெயர்ப்பும்‌ மற்றும்‌ 
சுற்றோட்டமும்‌ 

வேதாகமம்‌ ஏவுதல்‌ பெற்றது என்பதைத்‌ தாங்கி நிலைநிறுத்தும்‌ ஒரு 
ஆதாரமாக உள்ளது அதன்‌ தொடர்ந்து நிலைத்திருக்கும்‌ தன்மையும்‌, 
மொழிபெயர்ப்பு மற்றும்‌ சுற்றோட்டம்‌ ஆகியவற்றின்‌ குறிப்பிடத்‌ தக்க 
கோட்பாடு ஆகும்‌. காலத்தின்‌ அழிக்கும்‌ கூறுகளுக்கிடையிலேயும்‌ 
வேதாகமம்‌ தப்பிப்‌ பிழைத்திருக்கிறது. அழிவின்‌ சக்திகள்‌ மற்றும்‌ 
மோசேயின்‌ காலம்‌ முதல்‌ இந்நாள்‌ வரையிலும்‌ (சுமார்‌ 3500 ஆண்டுகள்‌) 
கவனிப்பாரற்ற நிலை ஆகியவற்றினூடே பழங்காலப்‌ புத்தகம்‌ ஒன்று 
தொடர்ந்து நிலைத்திருக்கிறது என்பது உண்மையிலேயே குறிப்பிடத்‌ 
குக்கதாக உள்ளது. பழங்காலத்தில்‌ எழுதப்பட்ட புத்தகங்களின்‌ தயாரிப்பும்‌ 
சுற்றோட்டமும்‌ அவைகள்‌ கைகளினால்‌ மட்டும்‌ எழுதப்பட்டது என்பதால்‌ 








மிகக்‌ குறைவான எண்ணிக்கையிலேயே வெளியாயின என்ற 
வரையறையினால்‌ கட்டுப்படுத்தப்‌ பட்டிருந்தன. இந்தப்‌ பழங்காலத்திய 
புத்தகங்கள்‌ நெருப்புகள்‌, புயல்கள்‌, பூச்சிகள்‌, அழிவு, புறக்கணிப்பு, மண்‌, 
புழுதி மற்றும்‌ எதிரிகளையும்‌ கூட எதிர்கொண்டன. வேதாகமம்‌ 
தொடர்ந்து நிலைத்திருக்கிறது என்பது - பல கையெழுத்துப்‌ பிரதிகள்‌, 
படிவங்கள்‌ மற்றும்‌ மேற்கோள்கள்‌ ஆகியவற்றின்‌ கனத்த அங்கீகாரத்துடன்‌ 
இணைந்து இருப்பதென்பது - திகைப்பூட்டுவதாகவே இருக்கின்றது. 
வேதாகமமானது மாபெரும்‌ உபத்திரவம்‌ மற்றும்‌ விமர்சனத்தையும்‌ 
தாங்கி நிலைத்திருப்பதாய்‌ உள்ளது. ரோமச்‌ சக்கரவர்த்திகளின்‌ காலத்தில்‌ 
இருந்து சமீப நாட்களில்‌ உலகின்‌ சில பாகங்களில்‌ ஏற்பட்டுள்ள 
கம்யூனிஸத்தின்‌ ஆதிக்கம்‌ வரையிலும்‌, வேதாகமத்தை அழிக்க எழுந்த 
முயற்சிகளினால்‌ வேதாகமம்‌ உபத்திரவப்படுத்தப்பட்டுள்ளது. அது 
துன்புறுத்தப்பட்டு, தடை செய்யப்பட்டு மற்றும்‌ எரிக்கப்பட்டும்‌ 
இருந்துள்ளது. புத்தகங்களில்‌ இது ஒரு வேதசாட்சியாக உள்ளது, ஆனால்‌ 
செல்வாக்கிலும்‌ விநியோகத்திலும்‌ இது வெற்றிகரமாகப்‌ பிழைத்துள்ளது. 
பழங்காலத்‌ தத்துவ வாதிகளான செல்ஸஸ்‌ மற்றும்‌ போர்‌ஃபைரி 
ஆகியோரின்‌ அழிக்கும்‌ விமர்சனத்திற்குப்‌ பின்பு வேதாகமமானது ஆயிரம்‌ 
அண்டுகள்‌ காலம்‌ வரைக்கும்‌ சமாதானமான நிலையை அனுபவித்தது. இது 
மனிதர்களால்‌ வேறு எந்தப்‌ புத்தகத்திற்கும்‌ மேலானதாக மதிக்கப்பட்டது. 
ஆயிரம்‌ ஆண்டுகளுக்குப்‌ பிறகு, தாமஸ்‌ ஹோப்ஸ்‌ (1588-1679) மற்றும்‌ 
பாரூக்‌ ஸ்பினோஸா (1632-77) ஆகியவர்கள்‌ வேதாகமத்தின்‌ மீது விமர்சனத்‌ 








தாக்குதல்‌ தொடுத்தார்கள்‌. பிறகு ஜீன்‌ அஸ்ட்ரக்‌ (1684-176னொல்‌ 





செய்யப்பட்ட விமர்சனமானது ஒவ்வொரு நுணுக்கமான விபரத்தின்‌ மீதும்‌ 
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கவனம்‌ செலுத்தப்பட்ட தொடர்ச்சியான தாக்குதல்‌ வரிசையைக்‌ 
தொடங்கி வைத்தது, பெர்னார்டு ரேம்‌ என்பவர்‌ “வேறு எந்தப்‌ புத்தகமும்‌ 
இந்த அளவுக்கு வெட்டப்பட்டதோ, துருவப்பட்டதோ, 
சலிக்கப்பட்டதோ, கூர்ந்து ஆராயப்பட்ட தோ மற்றும்‌ 
பாதகப்படுத்தப்பட்ட தோ கிடையாது” என்று கூறினார்‌ (Bernard Ramm, 
Protestant Christian Evidences). உபத்திரவத்தினால்‌ பலர்‌ வேதாகமத்தைச்‌ 
சென்று அடையும்‌ வழியை இழந்து போனாலும்‌, இன்னும்‌ பலர்‌ 
வெறுப்பான விமர்சனத்தின்‌ விளைவாக சந்தேகத்திற்கு இடமில்லாமல்‌ 
தங்கள்‌ விசுவாசத்தை இழந்து போனாலும்‌, எழுதப்பட்ட 
புத்தகங்களிலேயே வேதாகமம்தான்‌ இன்னமும்‌ அதிகமாய்‌ 
வெளியிடப்பட்ட புத்தகமாய்‌ இருக்கின்றது. 

வேதாகமமே வேறு எந்தப்‌ புத்தகத்தை விடவும்‌ அதிகமாய்‌ 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டதாகவும்‌ இருக்கின்றது. வேதாகமமே முதலாவதாக 
மொழிபெயர்க்கப்பட்ட புத்தகம்‌ ஆகும்‌. (எபிரெயப்‌ பழைய ஏற்பாட்டின்‌ 
கிரேக்க மொழிபெயர்ப்பான செப்துவஜிந்த்‌ என்பது ஏறக்குறைய கி.மு. 
2520ல்‌ மொழிபெயர்க்கப்பட்டது). இது பல்வேறு மொழிகளில்‌ 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டதுடன்‌, இப்பொழுதுள்ள வேறு எந்த புத்தகத்தை 





விடவும்‌ ஏராளமாய்ப்‌ பொழிப்புரை ஏற்படுத்தப்பட்டதாகவும்‌ 
இருக்கின்றது. வேதாகமம்‌ தேவனால்‌ ஏவப்பட்டது என்ற 
உரிமைகோருதலை மேற்சொன்ன உண்மைகளும்‌ தாங்கி 
நிலைநிறுத்துகின்றன. 


வேதாகம வரலாற்றின்‌ ஒருமைப்பாடும்‌ தொடரவும்‌ 

ஒரு மருந்துப்‌ புட்டியானது அது தன்னைப்‌ பற்றிக்‌ கூறிக்‌ 
கொள்ளும்படி யானது உண்மையா இல்லையா என்பதை அறிவதற்கு அதில்‌ 
உள்ளதை ஆராய்ந்து பார்ப்பதுவே ஒரே ஒரு வழியாகும்‌. மாணவர்‌ ஒருவர்‌, 
வேதாகமம்‌ என்பது தேவனுடைய வசனமா அல்லவா என்பதை அதனுள்‌ 
அடங்கியிருப்பவைகளைச்‌ சோதித்துப்‌ பார்த்தால்‌ அறிய முடியும்‌. 

வேதாகமம்‌, ஒரு மாபெரும்‌ அற்புதம்‌ ஆகும்‌. வேதாகம எழுத்துக்களின்‌ 
ஒருமைப்பாடும்‌ தொடரவும்‌, அவைகள்‌ இயற்கைக்கு அப்பாற்பட்ட 
சக்தியொன்றின்‌ வழிநடத்துதலின்‌ கீழ்‌ உண்டாக்கப்பட்டன என்பதைச்‌ 
சுட்டிக்காட்டுகின்றன. பல நாடுகளில்‌ வாழ்ந்து, பல தொழில்களில்‌ 
பங்கேற்று, மாறுபட்டிருந்த கல்விப்‌ பின்னணிகள்‌ கொண்டிருந்து, 
பதினைந்து நூற்றாண்டு கால இடைவெளியின்‌ வித்தியாசப்பட்ட 
வேளைகளில்‌ வாழ்ந்திருந்தவர்களாகிய நாற்பது மனிதர்கள்‌ 
ஒவ்வொருவரும்‌ ஒரு வரலாற்றின்‌ ஒரு சில வரிகளை எழுதியிருப்பதைக்‌ 
கற்பனை செய்து பாருங்கள்‌. மற்றும்‌, இவ்வரிகள்‌ ஒன்று சேர்க்கப்பட்டு ஒரு 
அழகான மற்றும்‌ உயர்கருத்துடைய வரலாறாக, ஒவ்வொரு வரியும்‌ அடுத்த 
வரியுடன்‌ பூரணமாய்‌ இணைந்து முழு வரலாற்றையும்‌ கூறி முடிப்பதையும்‌ 
கற்பனை செய்து பாருங்கள்‌. இப்படிப்பட்ட தொரு செயல்‌ 
நிறைவேற்றப்பட முடிந்தாலும்‌ கூட, அந்த எழுத்தாளர்கள்‌ யாவரும்‌ ஒரே 
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சிந்தனையினால்‌ இயக்கப்பட்டிருப்பார்கள்‌ என்பது தெளிவாகும்‌. 

இதன்‌ எழுத்தில்‌ ஈடுபட்ட மக்களும்‌ காலமும்‌. ஏறக்குறைய 
வாழ்க்கையின்‌ ஒவ்வொரு வகை நடையிலும்‌ இருந்தவர்கள்‌ - எகிப்தில்‌ 
கல்வி பயின்று, அரசியல்‌ தலைவராய்‌ இருந்த மோசே; இராணுவத்‌ 
தலைவராய்‌ இருந்த யோசுவா; இராஜாவாயிருந்த சாலொமோன்‌; 
மேய்ப்பனாய்‌ இருந்த ஆமோஸ்‌; பிரதம மந்திரியாய்‌ இருந்த தானியேல்‌; 
பானபாத்திரக்காரராயிருந்த நெகேமியா; வைத்தியராய்‌ இருந்த லூக்கா; 
ஆயக்காரராய்‌ இருந்த மத்தேயு; மீன்பிடிப்பவராய்‌ இருந்த பேதுரு; ரபீயாய்‌ 
இருந்த பவுல்‌ முதலிய பல்வேறுபட்ட மனிதர்கள்‌, அறுபது 
தலைமுறைகளைக்‌ கொண்ட பதினைந்து நூற்றாண்டு கால 
இடைவெளியில்‌ அறுபத்தியாறு புத்தகங்கள்‌ அல்லது நிருபங்களை 
எழுதினார்கள்‌. அவர்கள்‌ வித்தியாசப்பட்ட இடங்களில்‌ இருந்து - மோசே 
வனாந்தரத்திலும்‌, எரேமியா ஒரு சுரங்க அறையிலும்‌, தானியேல்‌ ஒரு 
மலைப்‌ பகுதி மற்றும்‌ அரண்மனையில்‌ இருந்தும்‌, பவுல்‌ 
சிறைச்சுவர்களுக்குள்‌ இருந்தும்‌, லூக்கா தரையிலும்‌ கடலிலும்‌ பயணம்‌ 
செய்கையிலும்‌, யோவான்‌ பக்மு தீவுக்கு நாடு கடத்தப்பட்ட வேளையிலும்‌ 
இவைகளை எழுதினார்கள்‌. மாபெரும்‌ மகிழ்ச்சி மற்றும்‌ வருத்தத்தின்‌ 
ஆழங்கள்‌ ஆகியவற்றில்‌ இவர்கள்‌ எழுதினார்கள்‌. இவர்கள்‌ எபிரெயு, 
கிரேக்கு மற்றும்‌ அரமாயிக்‌ மொழிகளில்‌ இவற்றை எழுதினார்கள்‌. 
நூற்றுக்கணக்கான வித்தியாசப்பட்ட பாடக்கருத்துக்கள்‌ உட்பட்ட 
விஷயங்களை இவர்கள்‌ எழுதினார்கள்‌. இந்த எழுத்தாளர்கள்‌ தொடர்ச்சி 
யான, மலராத வரலாறு என்ற வகையில்‌ மனிதனின்‌ வரலாறு பற்றியே - 
அவனது தோற்றம்‌, வீழ்ச்சி, மீட்பு மற்றும்‌ நித்திய அடைவிடம்‌ பற்றியே - 
ஆதியாகமம்‌ முதல்‌ வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ வரையிலும்‌ இசைவாகவும்‌, 
தொடர்வாகவும்‌ எழுதினார்கள்‌. 

மையமானகதொரு சத்தியம்‌ அல்லது வரலாறு வளரச்‌ செய்யப்பட்டது. 
வேதாகமத்தின்‌ மையமானதொரு சத்தியம்‌ வளர்க்கப்பட்ட மற்றும்‌ 
பராமரிக்கப்பட்ட விதமானது, இது தேவனுடைய வசனம்‌ என்பதற்கு 
ஆதாரமாய்‌ உள்ளது. தத்துவ மற்றும்‌ மத அமைப்புகள்‌ என்பவை 
வழக்கமாக ஒரு மனதின்‌ வேலையாக, ஒரு நபரின்‌ வாழ்நாளில்‌ 
உருவாக்கப்பட்டதாகவே இருக்கின்றன. விஷயம்‌ அப்படியிருக்கும்‌ 
பொழுது ஒருமைப்பாடு எவ்விதம்‌ பராமரிக்கப்பட்டது, மற்றும்‌ 
கருத்துக்கள்‌ எவ்விதம்‌ தொடர்பு படுத்தப்பட்டு இசைவிக்கப்பட்டது 
என்பதை ஒருவர்‌ சுலபமாய்ப்‌ புரிந்து கொள்ள முடியும்‌. வேதாகமமானது 
அவ்வகையில்‌ வளர்ச்சியடையவில்லை. அது ஒரு தனி மனித சிந்தையால்‌ 
உருவானதோ அல்லது ஒரு மனிதரின்‌ வாழ்நாளுக்குள்‌ உண்டானதோ 
அல்ல. நூற்றுக்கணக்கான ஆண்டுகளாகப்‌ பல மனிதர்களின்‌ முயற்சிகளால்‌ 
தான்‌ வேதாகமம்‌ விளைந்தது. அதன்‌ வரலாறானது வளர்ச்சியின்‌ ஒரு 
நிலையிலிருந்து மற்றொரு நிலைக்குத்‌ தொடர்ந்து செல்வதாக உள்ளது - 
ஆதாம்‌ ஏவாளின்‌ வீழ்ச்சியில்‌ இருந்து, ஏதேனில்‌ இழந்து போகப்பட்ட ஜீவ 
விருட்சத்தை மீட்டுக்‌ கொணர்வதற்காக சபை வளர்ச்சியுற்றது வரையிலும்‌ 
அது கூறுகின்றது. அது ஓவ்வொரு நிலையாகத்‌ தொடர்ந்து வளருவதாய்‌ 
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உள்ளது. அடிமைத்தனம்‌, இணைந்த இராஜ்யம்‌, பிரிந்த இராஜ்யம்‌ மற்றும்‌ 
சிறைப்பிடிக்கப்படுதல்‌. இவ்வளர்ச்சியானது இயேசுவின்‌ பிறப்பு, அவரது 
வாழ்வு, அவரது மரணம்‌, அவரது உயிர்த்தெழுதல்‌, ஆவியானவரை 
அனுப்புதல்‌ மற்றும்‌ சபையை நிலைநாட்டி, உறுதிப்படுத்துதல்‌ வரையிலும்‌ 
தொடர்கின்றது. ஆதியாகமத்தில்‌ இழக்கப்பட்ட பரலோகம்‌ 
வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌ மீண்டும்‌ பெறப்படுகின்றது. வேதாகமம்‌ 
என்பது சுயாதீனமான எழுத்துக்களின்‌ தொகுப்பல்ல, ஆனால்‌ ஒரே 





வரலாற்றைக்‌ கூறுகின்ற, ஒன்றையொன்று உட்சார்ந்துள்ள எழுத்துக்களால்‌ 
ஆன ஓரே புத்தகம்‌ ஆகும்‌. அற்புதமானதொரு ஒருமைப்பாடு இது 
முழுவதையும்‌ ஒன்றாகப்‌ பிணைக்கின்றது. 

பழைய ஏற்பாடு புதிய ஏற்பாட்டினால்‌ தொடரப்‌ படுகின்றது. பழைய 
ஏற்பாடானது மேசியாவைப்‌ பற்றிய வாக்குத்தத்தத்துடன்‌ முடிவதையும்‌, 
புதிய ஏற்பாடானது அவரது வருகையுடன்‌ தொடங்குவதையும்‌ ஒருவர்‌ 
கவனிக்கும்‌ பொழுது, பழைய ஏற்பாட்டிற்கும்‌ புதிய ஏற்பாட்டிற்கும்‌ 
இடையில்‌ உள்ள பிணைப்பானது தெளிவாகின்றது. “இதோ, நான்‌ என்‌ 
தூதனை அனுப்புகிறேன்‌, அவன்‌ எனக்கு முன்பாகப்‌ போய்‌, வழியை 
ஆயத்தம்‌ பண்ணுவான்‌; அப்பொழுது நீங்கள்‌ தேடுகிற ஆண்ட வரும்‌ நீங்கள்‌ 
விரும்புகின்ற உடன்படிக்கையின்‌ தூதனுமானவர்‌ தம்முடைய 
ஆலயத்துக்குத்‌ தீவிரமாய்‌ வருவார்‌; இதோ வருகிறார்‌ என்று சேனைகளின்‌ 
கர்த்தர்‌ சொல்லுகிறார்‌” (மல்கியா 3:1) என்று மல்கியா கூறியதன்‌ மூலம்‌ 
கும்‌ வாசகர்களை, கிறிஸ்துவையும்‌ அவருடைய முன்னோடியையும்‌ 





எதிர்பார்த்துக்‌ காத்திருக்கச்‌ செய்தார்‌. “இதோ, கர்த்தருடைய பெரிதும்‌ 
பயங்கரமுமான நாள்‌ வருகிறதற்கு முன்னே நான்‌ உங்களிடத்திற்கு எலியா 
தீர்க்ககரிசியை அனுப்புகிறேன்‌. நான்‌ வந்து பூமியைச்‌ சங்காரத்தால்‌ 
அடிக்காதபடிக்கு, அவன்‌ பிதாக்களின்‌ இருதயத்தைப்‌ பிள்ளைகளிடத்‌ 
இற்கும்‌, பிள்ளைகளுடைய இருதயத்தை அவர்கள்‌ பிதாக்களிடத்திற்கும்‌ 
திருப்புவான்‌” (மல்கி. 4:5, 6) என்று கூறுகையிலும்‌ சேனைகளின்‌ கர்த்தர்‌ 
மேற்கோள்‌ காட்டப்பட்டார்‌. முன்னோடியையும்‌ மேசியாவையும்‌ 
முன்னிறுத்துவதன்‌ மூலம்‌ நான்கு சுவிசேஷங்களும்‌, மல்கியா விட்ட 
இடத்திலிருந்து தொடங்குகின்றன. யோவான்‌ ஸ்நானனின்‌ வருகையை 
முன்னிறுத்துவதன்‌ மூலம்‌ மாற்கு “தேவனுடைய குமாரனாகிய இயேசு 
கிறிஸ்துவினுடைய சுவிசேஷத்தின்‌ ஆரம்பம்‌” (மாற்‌. 1:1) என்று அதைக்‌ 
குறிப்பிடுகின்றார்‌. யோவான்‌, எலியாவின்‌ ஆவியோடும்‌ பலத்தோடும்‌ 
கர்த்தருக்கென்று மக்களை ஆயத்தப்படுத்துவதற்காக வந்ததாக லூக்கா 
கூறுகின்றார்‌ (லூக்‌. 1:17. 

புதிய ஏற்பாட்டில்‌ பழைய ஏற்பாடு நிறைவேற்றம்‌ அடைதல்‌. 
“தர்க்கதரிசியின்‌ மூலமாய்க்‌ கர்த்தராலே உரைக்கப்பட்டது 
நிறைவேறும்படி இதெல்லாம்‌ நடந்தது” என்பது போன்ற விளக்கங்களால்‌ 
திரும்பத்திரும்ப (மத்‌. 1:22; 2:6, 15, 18, 23; 3:3; 4:16 ஆகியவற்றைக்‌ 
காணவும்‌) பழைய மற்றும்‌ புதிய ஏற்பாடுகளுக்கிடையில்‌ உள்ள 
பிணைப்பானது கெளிவாக்கப்பட்டது. வேதாகமத்தின்‌ தொடக்க 
பாகங்கள்‌ கிறிஸ்துவையும்‌ அவரது இராஜ்யத்தையும்‌ பற்றிய 
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எதிர்பார்ப்பினால்‌ எழுதப்பட்டன, இவை யாவும்‌ உண்மையாயின என்ற 
உறுதிப்பாட்டுடன்‌ பிற்பகுதிகள்‌ எழுதப்பட்டன. பேதுரு பின்வருமாறு 
அறிவித்தார்‌: 


உங்களுக்கு உண்டான கிருபையைக்‌ குறித்துத்‌ தீர்க்கதரிசனஞ்‌ 
சொன்ன தீர்க்கதரிசிகள்‌ இந்த இரட்சிப்பைக்‌ குறித்துக்‌ கருத்தாய்‌ 
ஆராய்ந்து பரிசோதனை பண்ணினார்கள்‌; தங்களிலுள்ள கிறிஸ்துவின்‌ 
ஆவியானவர்‌ கிறிஸ்துவுக்கு உண்டாகும்‌ பாடுகளையும்‌, 
அவைகளுக்குப்‌ பின்வரும்‌ மகிமைகளையும்‌ முன்னறிவித்தபோது, 
இன்ன காலத்தைக்‌ குறித்தாரென்பதையும்‌, அந்தக்‌ காலத்தின்‌ 
விசேஷம்‌ இன்ன தென்பதையும்‌ ஆராய்ந்தார்கள்‌. தங்கள்‌ 
நிமித்தமல்ல, நமது நிமித்தமே இவைகளைத்‌ தெரிவித்தார்களென்று 
அவர்களுக்கு வெளியாக்கப்பட்டது; பரலோகத்திலிருந்து 
அனுப்பப்பட்ட பரிசுத்த ஆவியினாலே உங்களுக்குச்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ 
பிரசங்கித்தவாரகளைக்‌ கொண்டு இவைகள்‌ இப்பொழுது உங்களுக்கு 
அறிவிக்கப்பட்டு வருகிறது; இவைகளை உற்றுப்‌ பார்க்கத்‌ தேவ 
தூதரும்‌ ஆசையாயிருக்கிறார்கள்‌ (1 பேது. 1:10-12). 


வேதாகமத்தின்‌ ஒருமைப்பாடு, வளர்ச்சி மற்றும்‌ தொடர்வு ஆகியவை, 
அது இயற்கைக்கு மேலான கட்டுப்படுத்தும்‌ ஒரு சிந்தையினால்‌ 
உண்டாக்கப்பட்டது என்பதை உறுதிப்படுத்துமளவுக்குப்‌ 
பெரியவைகளாய்‌ இருக்கின்றன. பழைய மற்றும்‌ புதிய ஏற்பாடுகள்‌ 
ஒன்றிணைந்து நிற்கவோ அல்லது வீழ்ச்சியுறவோ கூட இந்தப்‌ பண்புகள்‌ 
தேவைப்படுகின்றன. 

ஒரே ஒரு முரண்பாடுள்ள பாடக்கருத்தைப்பற்றிய உலகப்‌ 
பிரகாரமான மாபெரும்‌ இலக்கியம்‌, வரலாறு மற்றும்‌ தத்துவ 
எழுத்துக்களின்‌ பத்தே பத்து புத்தகங்களை மட்டுமே ஒருவர்‌ எடுத்துக்‌ 
கொள்வாரென்றால்‌, அவைகளில்‌ கூட அவர்‌ இசைவைக்‌ காண முடியாது. 
அவர்‌ தாம்‌ விரும்பிய பத்து புத்தகங்களைத்‌ தேர்ந்து கொண்டாலும்‌ கூட, 
ஒன்றிலிருந்து மற்றதற்கு அவர்‌ தொடர்வைக்‌ காண முடியாது! 


முடிவுரை 

வேதாகமம்‌ தேவனால்‌ ஏவப்பட்டுள்ளது, மற்றும்‌ அதைப்‌ பற்றி 

ஆராய்ச்சி செய்ய விரும்புபவர்களுக்கு அவ்வுண்மையைப்‌ பற்றி நம்பத்‌ 

தகுந்த ஆதாரங்களையும்‌ அது கொடுக்கின்றது. கிறிஸ்து மற்றும்‌ இரட்சிப்பு 

பற்றிய அதன்‌ செய்தியைத்‌ தலைமுறைதோறும்‌ கூறுவதற்காக அது 
வாழ்ந்திருக்கின்றது. 
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டீவதாகமத்கன்‌ 
ஏவதலுக்கான உள்ளான 
ஆதாரங்கள்‌ 





வேதாகமத்தின்‌ மீதுள்ள விசுவாசத்தைக்‌ தாங்கும்‌ மிகப்பெரும்‌ 
தூண்கள்‌ இரண்டினை, தெளிவான இருதயங்கள்‌ (கடந்து போன) 
நூற்றாண்டுகளினாடே கேட்டு உணர்ந்துள்ளன: எசேக்கியா வெட்டிய 
சுரங்க வாய்க்கால்‌' கண்டு பிடிக்கப்பட்டது போன்ற வேதாகமத்திற்கு 
புறம்பே காணப்படும்‌ ஆதாரம்‌ மற்றும்‌ வேதாகமத்தின்‌ தெய்வீகத்‌ தோற்றம்‌ 
பற்றி அதனுள்ளேயே காணப்படும்‌ ஆதாரம்‌. இப்பாடமானது உள்ளான 
ஆதாரங்களை மட்டுமே எடுத்துரைக்கும்படி வரையறுக்கப்பட்டுள்ளது: 
(1) பரலோகத்தில்‌ உள்ளவரே இதை எழுதக்‌ காரணமாயிருந்தவர்‌ என்று 
சுட்டிக்காட்டும்‌ வேதாகமத்தின்‌ பொதுப்‌ பண்புகள்‌, (2) வரப்போகிற 
மேசியாவைப்‌ பற்றிய பழைய முன்னுரைத்தல்களின்‌ செயல்‌ விளைவு, 
(3) இயேசுவின்‌ நபர்த்துவம்‌ மற்றும்‌, (4) அவிசுவாசிகளின்‌ சிந்தனையின்‌ 





மீது வேதாகமம்‌ கொண்டிருக்கும்‌ செயலுருவாக்கம்‌. 


“ஒன்றுதான்‌ உள்ளது!” 

ஸ்காட்லாந்துக்‌ கவிஞரும்‌ நாவல்‌ ஆசிரியருமான சர்‌ வால்ட்டர்‌ 
ஸ்காட்‌, இருபதினாயிரம்‌ புத்தகங்கள்‌ உள்ள அறையில்‌ இறந்து 
கொண்டிருந்த வேளையில்‌, அவரது நண்பர்‌ அவரிடத்தில்‌ என்ன புத்தகம்‌ 
அவருக்காகப்‌ படிக்கப்பட வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ விரும்புகின்றார்‌? என்று 
கேட்ட பொழுது வியப்பு அடைந்தார்‌. “இதைக்‌ கேட்கத்‌ தேவையா? ஒன்று 
தான்‌ உள்ளது!” என்று கூறினார்‌ (7. Harrison, Three Hundred Testimonies in 
Favor of Religion and the Bible by Distinguished Men and Women). 

வேதாகமத்தின்‌ தலை சிறந்த பல அம்சங்கள்‌ இதைப்‌ பரலோகத்தில்‌ 
உள்ளவரே எழுகச்‌ செய்தார்‌ என்பகைச்‌ சுட்டிக்காட்டுகின்றன: பல்வகைத்‌ 
தன்மையின்‌ மத்தியில்‌ வியக்கத்தக்கதொரு ஒருமைப்பாடு என்பது 
வேதாகமத்தின்‌ முக்கியப்‌ பண்பு ஆகும்‌. எளிமை மற்றும்‌ ஆழம்‌ 
ஆகியவற்றை ஒன்றிணைக்கும்‌ பண்பில்‌ வேதாகமத்திற்கு இணையாக வேறு 
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எந்தப்‌ புத்தகமும்‌ இல்லை. நடுநிலை தவறாமை, துணிவு மற்றும்‌ 
கட்டுப்படுத்துதல்‌ ஆகிய பண்புகளில்‌ இணையற்ற விதத்தில்‌ தேவனுடைய 
வசனமானது முன்னிறுத்தப்படுகின்றது. இது ஒன்று மட்டுமே 
காலத்திற்கேற்ற மாறுதலோ மறுகண்ணோட்டமோ தேவைப்படாத 
முழுமைப்‌ பண்புள்ள புத்தகம்‌ ஆகும்‌. 

இலக்கியத்தில்‌ உயர்‌ வகையுடைய தலை சிறந்த படைப்புகள்‌ என்ற 
வகையில்‌ பல புத்தகங்கள்‌ இருக்கின்றன, இருப்பினும்‌ மிகச்‌ சிறந்தது என்று 
விரிவாக்கப்படும்‌ பொழுது “ஒன்றுதான்‌ உள்ளது.” பழங்கால (எழுத்துப்‌) 
பணி எதைக்‌ காட்டிலும்‌ மிக மேலானதாக நிற்பது தேவனுடைய வசனமே 
யாகும்‌. சார்பு நிலையில்‌ பழங்கால (எழுத்துப்‌) பணிகளில்‌ சில மட்டுமே 
நமது நாட்களாகிய இன்றைக்கு வரைக்கும்‌ நிலைநிற்கின்றன, இருந்தாலும்‌ 
பரிசுத்த வேதவசனங்களின்‌ பல பிரதிகள்‌ நம்மிடத்தில்‌ உள்ளன. 

வேதாகமத்தின்‌ இந்தப்‌ பண்புகள்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ “வேதாகமத்தின்‌ 
பண்புகள்‌” என்ற பாடத்தில்‌ ஆழமாய்‌ விவரிக்கப்படும்‌. 


“தர்க்கதரிசகளை விசுவாசிக்கிறீரா?” 

“அதிரிப்பா ராஜாவே, தீர்க்கதரிசிகளை விசுவாசிக்கிறீரா? 
விசுவாசிக்கிறீர்‌ என்று அறிவேன்‌” (அப்‌. 26:27) என்று பவுல்‌ வியந்த 
பொழுது, பழைய ஏற்பாட்டை வினயமாய்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டிருந்த 
அகிரிப்பா அரசரின்‌ முன்பு தாம்‌ நிற்பதை அறிந்திருந்தார்‌ என்பது 
உறுதியாகும்‌. வரப்போகிற மேசியாவைப்‌ பற்றிய பழைய ஏற்பாட்டு 
முன்னுரைத்தல்களில்‌ அகிரிப்பா அரசர்‌ படித்திருந்தது எவ்வளவு? நாம்‌ 
அறிவதில்லை; ஆனால்‌ அவர்‌ தம்மிலேயே ஒரு பகுதி யூதராய்‌ இருந்தார்‌.” 
யூதரோ அல்லது புறஜாதியாரோ, - இயேசுவின்‌ வருகைக்கு நீண்ட காலம்‌ 
முன்பு எழுதப்பட்ட புத்தகமாகிய - பழைய ஏற்பாட்டைப்‌ படிக்கும்‌ 
எவரொருவரும்‌, தீர்க்கதரிசிகள்‌ மேசியாவைக்‌ குறித்து எவ்வளவு 
தெளிவாய்‌ முன்னுரைத்தார்கள்‌ என்பதைக்‌ காணும்‌ பொழுது 
தூர்க்கதரிசிகளை நம்பாதிருக்க முடியாது. 

இயேசுவைப்‌ பற்றிய சாட்சியமே தீர்க்கதரிசனத்தின்‌ முதன்மை 
நோக்கமாய்‌ இருந்தது (வெளி. 19:10இ)). தீர்க்ககரிசிகளெல்லாரும்‌ அவரைக்‌ 
குறித்தே சாட்சி கொடுத்தார்கள்‌ (அப்‌. 10:43). ஸ்திரீயின்‌ வித்தானவர்‌ 
சாத்தானுடைய தலையை நசுக்குவார்‌ (ஆதி. 3:15; கலா. 4:5; எபி. 2:12-14). 
அவர்‌ ஆபிரகாமின்‌ சந்ததியாவார்‌ (ஆதி. 18:17; கலா. 3:16), யூதா கோத்திரத்‌ 
திலிருந்தும்‌ (ஆதி. 49:10), தாவீதின்‌ குடும்பத்திலிருந்தும்‌ (சங்‌. 89:3, 4) அவா்‌ 
வருவார்‌. அவர்‌ பெத்லகேமில்‌ (மீகா 5:2) ஒரு கன்னிகையிடத்தினின்று 
(ஏசா. 7:14) பிறப்பார்‌. முன்னோடியொருவர்‌ அவரது பாதையை ஆயத்தம்‌ 





செய்வார்‌ (ஏசா. 40:3). அவரது கலிலேய ஊழியம்‌ முன்னுரைக்கப்பட்டது 
(ஏசா. 9:1, 2). மனுஷ்கத்திற்கு மேலான அவருடைய ஞானமும்‌ (ஏசா. 11:1-3) 
மற்றும்‌ அவரது வல்லமையான செயல்களும்‌ (ஏசா. 35:5) 
சித்தரிக்கப்பட்டன. அவர்தம்‌ தகப்பனுடைய வீட்டைப்பற்றி அவருக்குள்‌ 
பற்றியெரியும்‌ வைராக்கியமும்‌ கூட முன்னுரைக்கப்பட்டது (சங்‌. 69:9; 
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யோவா. 2:16, 17). 

அவர்‌ துக்கம்‌ நிறைந்தவராயும்‌, பாடு அநுபவிக்கிறவராயும்‌, 
அக்கிரமங்களைச்‌ சுமப்பவராயும்‌ இருப்பார்‌ என்று முன்‌ ஆண்டுகளில்‌ 
சித்தரிக்கப்பட்டவை திகைப்பூட்டும்‌ உண்மைகளாய்‌ இருந்தன (ஏசா. 53:3, 
11). அவர்மீது அடிகள்‌ சுமத்தப்பட்டாலும்‌, மறுப்பெதுவும்‌ தரப்படாது 
(ஏசா. 53:5, 7). அவர்‌ புறக்கணிக்கப்படுவார்‌ (ஏசா. 53:3), மற்றும்‌ அவரது 
சீஷர்கள்‌ கோழைகளாய்‌ இருப்பார்கள்‌ என்று முன்னுரைக்கப்பட்டது (௪௧. 
13:7). முப்பது வெள்ளிக்காசுக்காக (௪௧. 11:12) அவர்களில்‌ ஒருவன்‌ 
அவரைக்காட்டிக்‌ கொடுப்பான்‌ (சங்‌. 41:9). அந்த இலஞ்சம்‌ தரப்படுவதற்கு 
நீண்ட நாட்களுக்கு முன்னதாகவே, இரத்தக்கிரயமான அப்பணம்‌ எறிந்து 
விடப்படுதல்‌ பற்றி முன்னுரைக்கப்பட்டது (௪௧.11:13). அவர்‌ 
துப்பப்படுவார்‌ என்பதும்‌ (ஏசா. 50:6) மற்றும்‌ அக்ரெமக்காரரில்‌ ஒருவராக 
எண்ணப்படுவார்‌ (ஏசா. 53:12) என்பதும்‌ முன்னுரைக்கப்பட்ட 
உண்மைகளாகும்‌. அவர்‌ பரியாச வார்த்தைகளால்‌ (சங்‌. 22:7, 8) மட்டுமின்றி 
கசப்புக்‌ கலந்த காடியினாலும்‌ (சங்‌. 69:21) ஏளனம்‌ பண்ணப்படுவார்‌. 
அவரது உடையின்‌ பேரில்‌ சீட்டுப்‌ போடப்படும்‌ (சங்‌. 22:18). அவரது 
கைகளும்‌ கால்களும்‌ உருவக்‌ குத்தப்படும்‌ (சங்‌. 22:16இ) ஆனாலும்‌ அவரது 
எலும்புகளில்‌ ஒன்றும்‌ முறிபடாது (சங்‌. 34:20). சிலுவையில்‌ அறையப்‌ 
பட்டவர்‌ தம்மைச்‌ சிலுவையில்‌ அறைந்தவர்களுக்காக ஜெபிப்பார்‌ (ஏசா. 
53:12). ஐசுவரியவானுடைய கல்லறையில்‌ அவர்‌ வைக்கப்படுவார்‌ (ஏசா. 
53:9) ஆனால்‌ அவரது சரீரம்‌ அழியாது (சங்‌. 16:10). அவர்‌ பரலோகத்திற்கு 
எழுந்தருளுவார்‌ (சங்‌. 45:6; 110:1-3). 

கேனன்‌ லிடான்‌ அவர்கள்‌, பழைய ஏற்பாட்டில்‌ கிறிஸ்துவைப்‌ பற்றிய 
332 தூர்க்கதரிசனங்களைக்‌ கணக்கிட்டுள்ளார்‌ (Floyd E. Hamilton, The Basis 
of the Christian Faith). ஆல்‌ஃபிரட்‌ எடர்ஷேய்ம்‌ அவர்கள்‌ கிறிஸ்துவையும்‌ 
அவரது இராஜ்யத்தையும்‌ குறிப்பிடுகின்ற 456 வசனப்‌ பகுதிகளை 
அட்ட வணைப்படுத்தினரர்‌ (Alfred Edersheim, Life and Times of Jesus the Mes- 
5iah). இவை யாவும்‌ ஒரு மனிதரில்‌ தற்செயலாக எப்படி நிறைவேறியிருக்க 
முடியும்‌? “அவருடைய [தேவனுடைய] சித்தத்தின்படி செய்ய 
மனதுள்ளவனெவனோ அவன்‌ இந்த உபதேசம்‌ தேவனால்‌ 
உண்டாயிருக்கிறதோ, நான்‌ சுயமாய்ப்‌ பேசுகிறேனோ என்று 
அறிந்துகொள்ளுவான்‌” (யோவா. 7:17) என்று இயேசு உறுதிப்படுத்தியதில்‌ 
ஆச்சரியம்‌ எதுவும்‌ இல்லை. முரண்பட்டுச்‌ செல்வதற்குச்‌ சாக்குப்‌ போக்கு 
எதுவும்‌ இருக்க முடியாது. 

மதரீதியான மற்ற (இஸ்லாமிய, புத்த, கன்‌ஃபூஸியஸிச, 
ஷின்ட்டோயிஸ மற்றும்‌ சொராஸ்டிரிய) புத்தகங்கள்‌ எதிர்காலத்தை 
முன்னுரைக்க முயற்சிக்கவில்லை என்பதில்‌ வேதாகமத்தின்‌ தனிச்சிறப்பு 
காணப்படுகின்றது. வேதாகமமானது அதன்‌ தீர்க்ககரிசனங்களினால்‌ அது 
உண்மையானதா தவறானதா என்று சோதித்துப்‌ பார்க்கும்‌ வாய்ப்புகளைக்‌ 
கொடுத்துள்ளது - மற்ற மத புத்தகங்கள்‌ எதுவும்‌ இவ்விக வாய்ப்பைத்‌ 
தேர்ந்து கொள்ளத்‌ தைரியப்படவில்லை. 





தங்களைத்‌ தாங்களே தீர்க்கதரிசியாக்கிக்‌ கொண்டவர்கள்‌ 


23 





வேதாகமத்தின்‌ தீர்க்கதரிசிகளுடன்‌ ஒப்பிடப்படும்‌ பொழுது சிலர்‌ 
சங்கடப்படுகின்றார்கள்‌. எடுத்துக்காட்டாக, பிரிட்டிஷ்‌ அரசியல்‌ 
மேதையான ஜார்ஜ்‌ கேன்னிங்‌ (1770-1827) அவர்கள்‌, தென்‌ அமெரிக்கக்‌ 
குடியேற்றங்கள்‌ அமெரிக்க ஐக்கிய நாடுகள்‌ போலவே வளர்ச்சி பெறும்‌ 
என்று முன்னுரைத்தார்‌. பிரிட்டிஷ்‌ பிரதம மந்திரியாய்‌ இருந்த டி.ஸ்ரெய்லி 
(1804-81) அவர்கள்‌ தெற்குப்பகுதி அரசியல்‌ கூட்டமைப்பானது ஒரு 
சுயாதனமுள்ள நாடாகும்‌ என்று முன்னுரைத்தார்‌. இராபர்ட்‌ இங்கர்சால்‌ 
அவர்கள்‌ (1833-99), பத்து ஆண்டுகளுக்குள்ளாக, சபை ஒவ்வொன்றிற்கும்‌ 
(எண்ணிக்கை) இரண்டிரண்டு திரையரங்குகள்‌ இருக்கும்‌ என்று முன்னு 
ரைத்தார்‌. இத்தாலியக்‌ கணிதவியலாளரான ஜெரோம்‌ கார்ட்ன்‌ (1501-76) 
அவர்கள்‌ தமது சொந்த மரணத்தின்‌ தேதி மற்றும்‌ நேரத்தை முன்னுரைத்து, 





அந்தக்‌ குறிப்பிட்ட வேளையில்‌ தற்கொலை செய்து கொண்டார்‌. 


“முற்றிலும்‌ அன்பான ஒருவார்‌” 

வேதாகமத்தின்‌ மனுஷீகமற்ற தொடக்கத்திற்கான மிகச்‌ சிறந்த 
உள்ளான ஆதாரங்களில்‌ ஒன்றாக இருப்பது இயேசுவின்‌ பண்பேயாகும்‌. 
மிக அரிதாகவே ஒரு விதிவிலக்குடன்‌, விசுவாசிகளும்‌ அவிசுவாசிகளும்‌ 
இயேசுவின்‌ நபர்த்தும்‌ பற்றிப்‌ பாராட்டுவதற்கு ஒன்றிணைகின்றார்கள்‌. 
அவிசுவாசியாய்‌ இருந்த ஜோசப்‌ ரேனன்‌ (1823-92) என்ற தத்துவ ஞானி, 
“மனிதர்களின்‌ மகன்களாய்ப்‌ பிறந்தவர்களில்‌ இயேசுவைக்‌ காட்டிலும்‌ 
பெரியவர்‌ எவரும்‌ பிறந்ததில்லை என்று எல்லா யுகங்களுமே அறிவிக்கும்‌” 
என்று எழுதினார்‌. இயேசு தனிச்‌ சிறந்த ஒருவராக, சாரோனின்‌ ரோஜாவாக, 
பள்ளத்தாக்கின்‌ லீலியாக, பதினாயிரம்‌ பேர்களில்‌ சிறந்தவராக, முற்றிலும்‌ 
அன்பான ஒருவராக: இருக்கின்றார்‌. அவர்‌ வார்த்தையினால்‌ விவரிக்க 
முடியாத தேவனுடைய வார்த்தையாய்‌ இருக்கின்றார்‌! 

இயேசு பூரணப்பட்டவராய்‌ இருந்த போதிலும்‌, சுயநீதியில்‌ இருந்து 
விடுதலையானவராய்‌ இருந்தார்‌. அவர்‌ எளிமையானவராயும்‌ 
தாழ்மையானவராயும்‌ இருந்தார்‌. அவர்‌ பூமிக்குரிய தம்‌ பெற்றோர்களுக்குத்‌ 
தம்மைக்‌ கழ்ப்படுத்தினார்‌. தமது சொந்தத்‌ தேவைகளை மறந்த அவர்‌, 
ஆத்தும ஆதாயம்‌, தேவையில்‌ இருந்தவர்க்கு உதவுதல்‌ - வெறுக்கப்பட்ட 
சமாரியருக்குக்கூட உதவுதல்‌ - என்பவைகளில்‌ முற்றிலும்‌ தம்மை 
ஈடுபடுத்தினார்‌. பூமிக்குரிய அதிகாரம்‌ எதையும்‌ அவர்‌ 
விரும்பாதிருக்கையில்‌, ஆலயத்தின்‌ பரிசுத்த இயல்புக்கு அவமரியாதை 
காட்டியவார்களை அவர்‌ அதிகாரத்துடன்‌ விரட்டி அகற்றினார்‌. அன்பு 
மற்றும்‌ ஊழியம்‌ ஆகியவற்றிற்கான முழுநிறைவான எடுத்துக்காட்டாக 
இயேசு மற்றவர்களுக்காகத்‌ தம்மையே மறுத்தார்‌. ஒருவர்‌, அவரது 
நற்பண்புகளை ஏற்றுக்‌ கொண்டு, அவரது தெய்வீகத்தை ஏற்றுக்‌ கொள்ள 
மறுப்பது முடியாததாகும்‌. 

இயேசுவைப்‌ போல ஒரு நல்ல மனிதப்‌ பிறவியைக்‌ கற்பனை செய்து 
பார்க்கவே முடியாது. சுவிசேஷங்களை எழுதியவர்கள்‌ அவரைப்‌ பற்றிய 
கதைகளை கண்டிபிடித்து, ஜோடித்து எழுதியிருந்தார்கள்‌ என்றால்‌, 
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அவர்கள்‌ வெறும்‌ மனிதர்களாய்‌ இருந்து கொண்டே ஒரு முழுமையான 
தனி நபரை உண்டு பண்ணி, ஒழுக்கங்களுக்கான முழுமையான 
தொரு அமைப்பை உண்டாக்கியவர்களானதால்‌, இயேசுவால்‌ 
செய்யப்பட்டதாய்க்‌ கூறப்படும்‌ எந்த அற்புதத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ மாபெரும்‌ 
அற்புதத்தைச்‌ செய்தவர்களாகிவிடுவார்கள்‌. 

ஒரு இயேசுவைக்‌ கண்டுபிடிக்குமளவுக்கு அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
நல்லவர்களாகவோ அல்லது பெரியவர்களாகவோ இருந்ததில்லை என்று 
கல்வியாளர்‌ ஒருவர்‌ குறிப்பிட்டார்‌. இராஜ்ஜியத்தைப்‌ பற்றிய அவர்களின்‌ 
எண்ணங்கள்‌ மாம்சப்‌ பிரகாரமானதாகவே இருந்தன (மாற்‌. 10:35-45); 
பரிசேயர்களின்‌ “புளித்தமாவு” பற்றி அவர்கள்‌ புரிந்து கொள்ளவில்லை 
(மத்‌. 165-12); தன்னையே மறுப்பது பற்றி அவர்கள்‌ உணர்ந்திருக்கவில்லை 
(மத்‌. 16:21-26); ஓழுக்கரதியான தைரியத்தில்‌ அவர்கள்‌ குறைவுபட்டார்கள்‌ 
(மத்‌. 26:31-35, 51-56, 69-75); மற்றும்‌ அவர்கள்‌ மற்ற இனத்தவரைக்‌ குறித்துத்‌ 
தப்பெண்ணம்‌ கொண்டிருந்தார்கள்‌ (லூர்‌. 9:51-56). 


“நான்‌ நம்பவில்லை” 

சேபாவின்‌ ராஜஸ்திரீ சாலொமோனிடத்தில்‌, “நான்‌ வந்து அதை என்‌ 
கண்களால்‌ காணுமட்டும்‌ அந்த வார்த்தைகளை நான்‌ நம்பவில்லை” 
(1 இரா. 10:7௮; 2 நாளா. 9:6௮) என்றாள்‌. இது போலவே, கிறிஸ்துவுக்கான 
ஆதாரத்தைப்‌ பரிசீலனை செய்யும்‌ வரைக்கும்‌ பலர்‌ தேவபக்தியற்ற 
வர்களாகவும்‌, அவிசுவாசிகளாகவும்‌ இருந்தார்கள்‌. அப்படிப்‌ பரிசீலனை 
செய்ததில்‌ அவர்கள்‌, மனிதரின்‌ வாழ்க்கையில்‌ கிறிஸ்து எதை அர்த்தப்‌ 
படுத்த முடியும்‌ என்பதில்‌ “பாதியாவது” அவர்களுக்குக்‌ கூறப்படவில்லை 
என்பதையே கண்டிருக்கின்றார்கள்‌. 

சார்‌ ஜார்ஜ்‌ லைய்ட்டெல்ட்டன்‌ (1709-73) அவர்கள்‌ ஏட்டன்‌ மற்றும்‌ 
இங்கிலாந்தின்‌ ஆக்ஸ்‌ஃபோர்டு ஆகிய இடங்களில்‌ கல்வி பெற்றார்‌. அவர்‌ 
பாராளுமன்றம்‌ சென்று, கருவூலத்தில்‌ பெரிய அதிகாரப்‌ பொறுப்புக்களில்‌ 
பணியாற்றினார்‌. பட்டங்கள்‌ பெற்ற மேதையாகிய அவரது வாழ்க்கை 





வரலாறு டாக்டர்‌. சாமுவேல்‌ ஜான்ஸனால்‌ எழுதப்பட்டது. பதினெட்டாம்‌ 
நூற்றாண்டின்‌ இலக்கிய மனிதர்கள்‌ பலரைப்‌ போலவே 
லைய்ட்டெல்ட்டன்‌ மற்றும்‌ அவரது நண்பர்‌ கில்பெர்ட்‌ வெஸ்ட்‌ 
ஆகியோர்‌, ஹென்றி செய்ன்ட்‌. ஜாண்‌ போலிங்ப்ரோக்‌, பிலிப்‌ 
செஸ்ட்டர்‌ஃபீல்டு, அலெக்ஸான்டர்‌ போப்‌ மற்றும்‌ பல தேவபக்தி 
யற்றவர்களின்‌ செல்வாக்கினால்‌ கிறிஸ்தவ மதத்தைப்‌ புறக்கணித்தார்கள்‌. 
வேதாகமம்‌ என்பது ஓரு வஞ்சக வேலையென்று முற்றிலுமாக நம்ப 
வைக்கப்பட்டிருந்த லைய்ட்டெல்ட்டன்‌ மற்றும்‌ வெஸ்ட்‌ ஆகியோர்‌ 
இயேசு கிறிஸ்து “ஒரு ஏமாற்றுக்காரர்‌” என்று வெளிப்படுத்த முடிவு 
செய்தார்கள்‌. 

விமர்சனம்‌ செய்வதற்கு லைய்ட்டெல்ட்டன்‌ பவுலின்‌ மன 
மாற்றத்தையும்‌, வெஸ்ட்‌ கிறிஸ்துவின்‌ உயிர்த்தெழுதலையும்‌ 
தேர்ந்தெடுத்துக்‌ கொண்டார்கள்‌. அவ்விருவரும்‌ அதைத்‌ தொடங்குகையில்‌ 
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தப்பெண்ணத்தினால்‌ நிறைந்திருந்தார்கள்‌, ஆனால்‌ அவர்களின்‌ 
குனிப்பட்ட படிப்புகளும்‌, கிறிஸ்தவத்தைக்‌ தூக்கியெறிய அவர்கள்‌ செய்த 
முயற்சிகளும்‌ தேவன்‌ மீதும்‌ அவர்‌ வசனத்தின்‌ மீது 
விசுவாசமுள்ளவர்களாகுதல்‌ என்ற விளைவை அவர்களிடத்தில்‌ 
ஏற்படுத்தின. தங்களின்‌ படிப்புகளுக்குப்‌ பிறகு, வெளிப்படுத்தப்பட்ட 
வஞ்சகத்தின்‌ மேல்‌ பெருமை கொள்வதற்கல்ல ஆனால்‌ தங்கள்‌ முந்திய 
குவறுகள்‌ பற்றி அழுது புலம்பவும்‌, தாங்கள்‌ கண்டறிந்தவை பற்றிக்‌ 
களிகூரவுமே அவர்கள்‌ ஒன்றுகூடினார்கள்‌. 

அவர்கள்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ ஒரு ஆராய்ச்சிக்‌ கட்டுரையை 
எழுதினார்கள்‌: “கிறிஸ்துவின்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ மீதான கவனித்தல்கள்‌” என்ற 
பெயரில்‌ வெஸ்ட்டும்‌, “பரி. பவுலின்‌ மனமாற்றத்தின்‌ மீதான 
கவனித்தல்கள்‌” என்ற பெயரில்‌ லைய்ட்டெல்ட்டன்னும்‌ எழுதினார்கள்‌. 
லைட்டெல்ட்டன்னின்‌ கண்டுபிடிப்புகள்‌ முதலில்‌ வெஸ்ட்டுக்கு அவர்‌ 
எழுதிய கடித வடிவில்‌ வெளியிடப்பட்டன. அதில்‌ அவர்‌ முதல்‌ பத்தியில்‌, 
“... திறிஸ்தவம்‌ என்பது தெய்வீக வெளிப்படுத்துதல்‌ என்று நிரூபிப்பதற்கு 
[பவுலின்‌] மனமாற்றம்‌ மட்டுமே போதுமான ஒரு செயல்‌ விளக்கமாய்‌ 
உள்ளது” என்று கூறினார்‌.” 

பவுலின்‌ உறுதியான மனமாற்றம்‌ குறித்து லைய்ட்டெல்ட்டன்‌ 
அவர்கள்‌ ஒரு ஆராய்ச்சி விசாரிப்பை நடத்தினார்‌.” பின்வரும்‌ நான்கு 
சாத்தியக்‌ கூறுகள்‌ மட்டுமே நடந்திருக்கலாம்‌ என்று அவர்‌ முடிவு செய்தார்‌: 
(1) தமஸ்கு செல்லும்‌ சாலையில்‌ தரிசனம்‌ பற்றிப்‌ பவுல்‌ பொய்க்‌ கதை 
கூறியிருக்கலாம்‌; (2) ஆர்வத்தினால்‌ அதிக உற்சாகமடைந்த அவர்‌, தாம்‌ ஒரு 
குரிசனம்‌ கண்டதாகத்‌ தவறாய்‌ நினைத்திருக்கலாம்‌; (3) கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
அவரை வஞ்சித்திருக்கலாம்‌; அல்லது (4) அவர்‌ உண்மையைக்‌ 
கூறியிருப்பார்‌. 

இவைகளில்‌ முதலாம்‌ நிலைப்பாடானது உடனடியாகப்‌ 
புறக்கணிக்கப்பட்டது. பவுல்‌ ஏன்‌ இப்படிப்பட்ட ஒரு நிகழ்ச்சியைக்‌ 
குறித்துப்‌ பொய்க்கதை கூறி, அந்தப்‌ பொய்‌ தம்‌ வாழ்க்கையின்‌ இலக்கை 
மாற்றியமைக்க அனுமதித்து, பிறகு அந்தப்‌ பொய்க்காக மரிக்க வேண்டும்‌? 
வஞ்சகக்காரர்கள்‌ - சொத்து, அதிகாரம்‌, இச்சை அல்லது புகழ்‌ போன்ற - 
நோக்கங்கள்‌ கொண்டு தங்கள்‌ பொய்க்கதைகளைக்‌ தூண்டுகின்றனர்‌. 
பவுலிடத்தில்‌ அப்படிப்பட்ட எந்த ஒரு நோக்கமும்‌ இல்லாததால்‌, 
இம்முதல்‌ நிலைப்பாட்டைப்‌ புறக்கணிக்கும்படி காரண அறிவு 
கட்டாயப்படுத்துகின்றது. 

இரண்டாவது சாத்தியக்கூறானது பவுல்‌ தாம்‌ கண்டதாக நினைத்ததை 
தவறாகக்‌ கொண்ட பைத்தியக்காரத்தனம்‌ கொண்டவர்‌ என்றாக்குகின்றது. 
இருப்பினும்‌, பரலோகத்தின்‌ கற்பனைக்‌ காட்சியொன்றைக்‌ காண்பதற்குப்‌ 
பவுல்‌ நேர்‌ மாறான சிந்தையமைப்புக்‌ கொண்டவராய்‌ இருந்தார்‌. இயேசு 
ஒரு வஞ்சகர்‌ என்று வெளிப்படுத்தும்‌ செயலிலேயே அவரது சிந்தை 
முழுவதும்‌ மையம்‌ கொண்டிருந்தது. தவறான உற்சாகம்‌ கொண்டவர்‌ 
உளவியல்‌ ரீதியாகத்‌ தமது மாயத்தோற்றத்திற்குச்‌ சாய்ந்திருக்க வேண்டும்‌. 
பவுலின்‌ இயல்போ இதற்கு மாறானதாய்‌ இருந்தது. இதுதான்‌ 
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விசாரித்தறியாத உணர்வுப்‌ பூர்வமான செயல்பாட்டிற்கு அவர்‌ தும்‌ வாழ்வு 
முழுவதையும்‌ ஒப்புக்‌ கொடாமல்‌, பகுத்தறிந்து, கவனமாய்ப்‌ பரிசோதனை 
செய்த செயல்பாட்டிற்கு ஒப்புக்‌ கொடுத்ததற்கு காரணம்‌ ஆகும்‌. 
இவ்விதமாக இரண்டாவது நிலைப்பாடும்‌ நம்பகமற்றதாயிற்று என்று 
லைய்ட்டெல்ட்டன்‌ வாதிட்டார்‌. 1 கொரி. 13:1-13ல்‌, பவுல்‌ 
உதாரகுணத்தை அற்புதங்களுக்கு மேலானதாக வைத்தார்‌. “இது 
உற்சாகத்தின்‌ மொழியாக உள்ளதா? ... இவ்வசனப்‌ பகுதியில்‌, 
உணர்வுந்துதலினாலோ அல்லது பைத்தியக்காரத்தனமான மாயத்‌ 
தோற்றத்தினாலேயோ தூண்டப்பட்ட மனிதரின்‌ கருத்துக்களாக இவை 
காணப்படவில்லை, ...”” என்று லைய்ட்டெல்ட்டன்‌ எழுதினார்‌. 
மூன்றாவது நிலைப்பாட்டைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
வஞ்சிக்கும்‌ தொழிலில்‌ ஈடுபட்டி ருந்தாலும்‌, பவுல்‌ அவர்களை நம்பியிருக்க 
மாட்டார்‌. அவர்‌ கறிஸ்தவர்களைக்‌ கொலை செய்து கொண்டிருந்ததால்‌, 
அவர்கள்‌ கூறியதைக்‌ கவனித்திருக்க மாட்டார்‌. எனவே மூன்றாவது 
நிலைப்பாடானது மிகவும்‌ பலவீனமானதாய்த்‌ தோன்றுகின்றது. 
சாத்தியக்கூறான மற்ற எல்லா மாற்றுக்‌ கருத்துக்களையும்‌ நீக்யெ பிறகு, 
பவுல்‌ இயேசுவின்‌ அற்புத தரிசனத்தைக்‌ கண்டார்‌ என்று 
லைய்ட்டெல்ட்டன்‌ ஏற்றுக்‌ கொண்டார்‌. இயேசுவைத்‌ 
துன்புறுத்துவதிலிருந்து முற்றிலும்‌ மாறி இயேசுவுக்குக்காகத்‌ இயாகம்‌ 
செய்யும்‌ அளவு செல்வதற்குப்‌ பவுலைப்‌ போலப்‌ பலமுள்ள சித்தம்‌ 
கொண்ட வராய்‌ மாறும்‌ நிகழ்வானது பவுலின்‌ விபரத்தில்‌ இருந்த உண்மைத்‌ 
குன்மையொன்றையே தர்க்கரீதியான விளக்கமாய்ப்‌ பெற்றிருக்க முடியும்‌. 
மத நம்பிக்கையற்றவர்கள்‌ ஒருபொழுதும்‌ பதில்‌ ஒன்றைப்‌ 
பண்ணியுரைக்க இயலாத அளவுக்கு இந்த ஆய்வுக்‌ கட்டுரை இருந்ததென்று 
டாக்டர்‌. சாமுவேல்‌ ஜான்ஸன்‌ அவர்கள்‌ குறிப்பிடுமளவுக்கு 
லைய்ட்டெல்ட்டன்‌ அவர்களின்‌ வெளியீடு மிகவும்‌ ஏற்புடையதாய்‌/ 
இணக்கமுடையதாய்‌ இருந்தது. லைய்ட்டெல்ட்டனின்‌ நெருங்கிய 
நண்பரான டாக்டர்‌. பிலிப்‌ டோட்ரிட்ஜ்‌ அவர்கள்‌ இந்த வெளியீட்டை 
“தலைசிறந்தது” என்றும்‌ “நமது காலத்தில்‌ உண்டாக்கப்பட்டுள்ள 
இவ்வகைப்‌ படைப்புக்களிலேயே மிகவும்‌ முழுமையானது” என்றும்‌ 





விவரித்தார்‌. 


முடிவுரை 

வேதாகமம்‌ தேவனிடத்திலிருந்து வந்தது என்பதற்கான ஆதாரமானது 
வேதாகமத்திற்குள்ளேயே இருக்கின்றது. பழைய ஏற்பாட்டின்‌ 
திகைப்பூட்டும்‌ தீர்க்கதரிசனங்களும்‌, அவைகள்‌ இயேசு கிறிஸ்துவில்‌ 
நிறைவேற்றம்‌ அடைந்ததும்‌, இயேசுவின்‌ முழுமைத்தன்மையான 
வாழ்க்கையும்‌ இணைந்து வேதவசனங்களின்‌ தெய்வீகத்‌ தன்மையைச்‌ 
சுட்டிக்காட்டுகின்றன. ஒவ்வொரு மனிதரும்‌ வேதாகமத்தை தேவனால்‌ 
ஏவப்பட்ட வசனம்‌ என்று ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்படி இது நிலைத்திருக்கின்றது. 
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குறிப்புகள்‌ 

"எருசலேம்‌ நகரானது அசீரியா்களால்‌ தாக்கப்படுகையில்‌, நகருக்குள்‌ தண்ணீர்‌ கொண்டு 
வருவதற்காக எசேக்கியாவால்‌ சீலோவாம்‌ வாய்க்கால்‌ கட்டப்பட்டது. இக்கால்வாயில்‌ 1880ல்‌ 
கண்டெடுக்கப்பட்ட கல்வெட்டு ஒன்று உத்தேசிக்கப்பட்ட எசேக்கியாவின்‌ ஆட்சிக்‌ காலத்தை 
(௦. 716-687 தி.மு.) உறுதிப்படுத்தி ஆதரிக்கின்றது. அந்த வாய்க்காலே 2 இரா. 20:20ன்‌ 
நிகழ்ச்சிகளை உறுகுப்படுத்துகின்றது. “அகிரிப்பாவின்‌ சகோதரியான துருசில்லாள்‌, அப்‌. 24:24ல்‌ 
யூதஸ்திரீயென்று அழைக்கப்படுகின்றாள்‌. ஏரோதின்‌ குடும்பத்தாரைக்‌ கண்டறிய உதவும்‌ 
வரைபடம்‌ ஒன்று “அப்‌. 3” இதழில்‌ உள்ளது. “உன்‌. 2:1 மற்றும்‌ 5:10, 14ல்‌ இருந்து தழுவப்பட்ட 
இச்சொற்றொடர்கள்‌, புகழ்‌ பெற்ற கீர்த்தனைகளில்‌ இயேசுவைக்‌ குறிக்கப்‌ பயன்பட்டுள்ளன. 


“George Lyttelton, “Lord Lyttelton on the Conversion of St. Paul” in James D. Bales, Saul: From Persecutor to Persecuted. 





பவுலின்‌ மனமாற்றம்‌ பற்றிய விபரங்கள்‌ அப்‌. 9; 22 மற்றும்‌ 26ம்‌ அதிகாரங்களில்‌ உள்ளன. 
& Lyttelton, 129. 








ஏவுதலின்‌ புறம்பான ஆதாரங்கள்‌: 
சவக்கடல்‌ சுருள்கள்‌ 





வேதாகமத்துடன்‌ தொடர்புடைய புதை பொருள்‌ கண்டு பிடிப்புகளில்‌ 
மிக மிக முக்கியமானது, 1947ல்‌ கண்டறியப்பட்ட சவக்கடல்‌ சுருள்‌ ஆகும்‌. 
பழைய ஏற்பாட்டுப்‌ புத்தகங்களின்‌ முழுமைத்தன்மை மற்றும்‌ 
நம்பகத்தன்மை பற்றிய நமது புரிந்து கொள்ளுதலின்‌ மீது இச்சுருள்கள்‌ 
ஏற்படுத்தும்‌ செயல்‌ விளைவு என்ன? யாக்கோபு அரசருடைய 
கட்டளையின்படி மொழிபெயர்க்கப்பட்ட வேதாகமத்தின்‌ (KJV) 
அடிப்படை நூலுக்கும்‌ (இ.பி. 9ம்‌ நூற்றாண்டைச்‌ சேர்ந்த மேசோரெட்டிக்‌ 
வசனம்‌), ஏசாயாவின்‌ புத்தகத்திற்கும்‌ கும்ரான்‌ குகையில்‌ காணப்பட்ட 
ஏசாயாவின்‌ புத்தகப்‌ பிரதிகளுக்கும்‌ (கி.மு. 100 வாக்கில்‌ எழுதப்பட்டது) 
உள்ள திகைப்பூட்டும்‌ இணக்கம்‌ கண்டு கல்வியாளர்கள்‌ ஆச்சரியப்‌ 
படுகின்றார்கள்‌ (1:. F. Bruce, Second Thoughts on the Dead Sea Scrolls). யேல்‌ 
பல்கலைக்கழகத்தின்‌ பேராசிரியர்‌ மில்லர்‌ பரோஸ்‌ அவர்கள்‌, 
“அயிரக்கணக்கான ஆண்டுகளுக்குப்‌ பிறகும்‌ ஒரு புத்தகத்தில்‌ இவ்வளவு 
சிறிய அளவிலேயே மாற்றம்‌ கொண்டிருப்பதென்பது ஆச்சரியமான 
விஷயமாகும்‌” என்று எழுதினார்‌. (Millar Burrows, The Dead Sea Scrolls). 





மேலும்‌ அவர்‌, தேவபக்தியற்றவர்களுக்கு பாரம்பரிய வசனத்தைக்‌ 
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காட்டுவதே சவக்கடல்‌ சுருள்களின்‌ முதன்மை முக்கியத்துவமான 
பணியாகும்‌ என்றும்‌ எழுதினார்‌. காணப்படும்‌ மாறுபாடுகள்‌ 
“மொழிபெயர்ப்பு நடைபெற்ற கால இடைவெளியைக்‌ கருத்தில்‌ கொண்டு 
தீர்மானிக்கப்‌ போதுமானவைகள்‌ அல்ல.” மற்றும்‌ இம்மாறுபாடுகளைக்‌ 
கருதும்போது, “வேதாகமத்தின்‌ போதனைகள்‌ பற்றிய நமது புரிந்து 
கொள்ளுதலை மாற்றக்‌ கூடியதெதுவும்‌ | இச்சுருள்களில்‌| இல்லை. ” 

யேல்‌ பல்கலைக்‌ கழகத்தின்‌ இன்னொரு பேராசிரியர்‌, புதைபொருள்‌ 
ஆராய்ச்சியினால்‌ உறுதிப்படுத்தப்பட்ட வேதவசனங்களின்‌ ஒருமைத்‌ 
தன்மை கண்டு ஆழ்ந்த மனப்பதிவைப்‌ பெற்றார்‌. அவர்‌, “ஆமோஸ்‌, ஏசாயா, 
இயேசு அல்லது பவுல்‌ ஆகியோர்‌ சிந்தித்தது மற்றும்‌ போதித்தது பற்றிய 
நமது அறிவானது, கண்டு பிடிக்கப்பட்ட எந்தவொரு கையெழுத்துப்‌ 
பிரதியினாலும்‌ அதிகப்படவோ அல்லது மாற்றப்படவோ இல்லை” என்று 
எழுதினார்‌ (1௦5611 1. Free, Archaeology and Bible History). இருதயங்களில்‌ 
வேதாகம விசுவாசம்‌ நாட்டப்பட்டிராக சில மக்கள்‌, வேறு எதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ மனித குலத்திற்கு மாபெரும்‌ நன்மைகளை அதிகம்‌ செய்துள்ள 
இப்புத்தகத்தில்‌ குறைபாடு காண்பதில்‌ மகிழ்ச்சியடைவதென்பது 
பரிதாபத்திற்குரியது. 

இது தொடர்பாக, வேதாகம விசுவாசிகளைச்‌ சங்கடப்‌ படுத்தும்‌ 





வகையில்‌ சிலவற்றைக்‌ கண்டுபிடிக்கும்‌ நம்பிக்கையில்‌ சிலர்‌ சவக்கடல்‌ 
சுருள்களை ஆராய்ச்சி செய்யப்‌ பல மணி நேரங்களைச்‌ செலவிட்டார்கள்‌. 
கும்ரான்‌ கண்டுபிடிப்புகள்‌, இயேசு என்று ஒருவர்‌ இருந்திருக்கவே இல்லை 
என்று முடிவாய்‌ நிரூபிக்கின்றன என்று பிரிட்டிஷ்‌ அச்சகம்‌ ஒன்றின்‌ 
அறிக்கையில்‌ கூறப்பட்டிருப்பதில்‌ இவ்வகையான விருப்பத்தின்‌ 
உச்சபட்சக்‌ காட்சி காணப்படுகின்றது. இச்சுருள்கள்‌ இயேசு பிறப்பதற்கு 
நூறு வருடங்களுக்கு முன்‌ எழுதப்பட்டன என்பதை ஒருவர்‌ உணர்ந்து, 
அதினால்‌ அவரைப்‌ பற்றி (தீர்க்க தரிசனம்‌ தவிர மற்ற வகையில்‌) 
குறிப்பிட்டிருக்க முடியாது என்பதையும்‌ உணரும்போது, அவிசுவாசிகள்‌ 
குற்றம்‌ காண்பதற்கு எவ்விதம்‌ பரலோகத்தையும்‌ பூலோகத்தையும்‌ 
சூழ்ந்திருக்கறொர்களென்றும்‌, அவிசுவாசத்தின்‌ பக்கம்‌ ஆதாரக்‌ குறைவு 
இருப்பதையும்‌ ஒருவர்‌ காண்கின்றார்‌. 
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£வதாகமக்கல்‌ 


கார்க்ககரிசனங்கள்‌ 





வேதாகமத்தினுடைய கருத்தின்படி, இர்க்கதரிசனம்‌ என்பது கடந்த 
கால, நிகழ்‌ கால அல்லது எதிர்காலத்துடன்‌ தொடர்புடைய செய்தியாக 
தேவனிடத்திலிருந்து வருவதாகும்‌. மனிதரின்‌ சிந்கைகள்‌ கடந்த கால 
மற்றும்‌ நிகழ்காலத்தை ஆராயக்‌ கூடியதாகவும்‌, எதிர்காலத்தை 
முன்னறிவிக்க முடியாதவைகளாகவும்‌ இருப்பதால்‌, வரப்போகிற 
நிகழ்ச்சிகள்‌ பற்றிய மிகச்‌ சரியான முன்னுரைத்தல்கள்‌ இயற்கைக்கு 
மேலானதாகவே இருக்க வேண்டும்‌. ஆகையால்‌, வேதாகமத்தின்‌ 
தீர்க்கதரிசனங்கள்‌ தெய்வீகத்தின்‌ வெளிப்பாடாகவே இருக்கின்றன. 
அறிவின்‌ அற்புதம்‌ என்பது வல்லமையின்‌ அற்புதம்‌ போலவே இயற்கைக்கு 
மேலானதாகும்‌. மனிதரால்‌ வேறு எவ்வகையிலும்‌ அறிய முடியாத எதிர்கால 
நிகழ்ச்சிகளை வேதாகமம்‌ மிகச்‌ சரியாக முன்னுரைத்திருக்கிறதென்றால்‌, 
அந்த முன்னுரைத்தலானது மனிதனல்ல, தேவனே வேதாகமத்தின்‌ அசிரியர்‌ 
என்பதற்கு நிரூபணமாய்‌ உள்ளது. 

பல வகையான கீர்க்கதரிசனங்கள்‌ வேதாகமத்தில்‌ காணப்படுகின்றன. 
குறிப்பிட்ட நகரங்கள்‌, நாடுகள்‌, மற்றும்‌ மக்கள்‌, தேவனுடைய இராஜ்யம்‌ 
மற்றும்‌ இயேசு உட்படத்‌ தனி நபர்கள்‌ பற்றிப்‌ பல முன்னுரைத்தல்கள்‌ 
ஏற்படுத்தப்பட்டன. (இயேசுவைப்‌ பற்றிய பல முன்னுரைத்தல்கள்‌ 
முந்திய பாடத்தில்‌ குறிப்பிடப்பட்டன, இவைகள்‌ இப்பாடத்தில்‌ 
விரிவாக்கப்பட்டுக்‌ கூறப்படும்‌). 








நகரங்களைப்‌ பற்றிய 
தீர்க்கதரிசனங்கள்‌ 


எரிகோ 

யோசுவாவின்‌ கீழ்‌ எரிகோவின்‌ அழிவுக்குப்‌ பிறகு, அந்நகரத்தை 
மறுபடியும்‌ கட்டப்‌ பொறுப்பு ஏற்பவரின்‌ மூத்த மற்றும்‌ இளைய மகன்கள்‌ 
மரிப்பார்கள்‌ என்ற வழக்கத்திற்கு மாறான முன்னுரைத்தல்‌ 
ஏற்படுத்தப்பட்டது (யோசு. 6:26). இந்த முன்னுரைத்தலானது ஐந்நூறு 
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வருடங்களுக்குப்‌ பின்‌, ஈயேல்‌ என்பவரிடத்தில்‌ குறிப்பாய்‌ நிறைவேறியது. 
எரிகோ மறுபடியும்‌ கட்டப்படும்‌ பொழுது, பெத்தேல்‌ ஊரைச்‌ சேர்ந்த 
இவர்‌ தம்‌ மூத்த மகனான அபிராமையும்‌ தம்‌ கடைசி மகனான 
செகூப்பையும்‌ சாகக்‌ கொடுக்தார்‌ (1 இரா. 16:34). 


தரு 

“பெனிக்கியாவின்‌ மிக மேன்மையான நகரமும்‌, உலகின்‌ மிகப்‌ 
பழமையான வியாபார ஸ்தலமுமாயிருந்த” தீரு நகரைப்‌ பற்றித்‌ தேவனு 
டைய தீர்க்கதரிசிகளில்‌ குறைந்தது ஐந்து பேர்‌ தெய்வீக செய்தி 
கொடுத்திருந்தனர்‌. அந்நகரானது பல நாடுகளால்‌ தாக்கப்படுவதாய்‌ 
இருந்தது (எசே. 26:3). இது பாபிலோனியர்கள்‌, கிரேக்கர்கள்‌, 
ரோமானியர்கள்‌ மற்றும்‌ துருக்கியர்கள்‌ ஆகியோரின்‌ தாக்குதல்களில்‌ 
நிறைவேற்றப்பட்டது. கருவானது எழுபது வருடங்களுக்கு மறக்கப்பட்டி 
ருக்க வேண்டியிருந்தது (ஏசா. 23:15). இந்த முன்னுரைத்தலானது 
பாபிலோனியத்‌ தாக்குதலால்‌ முதல்‌ முறையாகத்‌ தீரு தூக்கியெறியப்‌ 
படுவதற்கு 125 ஆண்டுகள்‌ முன்னதாக ஏற்படுத்தப்பட்டது. ஏறக்குறைய 
முக்கால்‌ நூற்றாண்டு மறக்கப்பட்டிருந்த பிறகு, இன்னொரு வலுவான 
முன்னுரைக்தலின்படி, கருவானது கடலின்‌ நடுவில்‌ பலத்த நகராயிற்று 
(எசே. 26:17). எழுபது ஆண்டுகள்‌ கைவிடப்பட்டிருந்த பிறகு, திரும்ப 
வந்தவர்கள்‌ பழைய நகரை மறுபடியும்‌ கட்டியெழுப்புவதற்குப்‌ பதிலாக, 
கரையில்‌ இருந்து அரை மைல்‌ தொலைவில்‌ இருந்த தீவு ஒன்றுக்குச்‌ சென்று 
சேர்ந்தார்கள்‌. 

தீருவின்‌ கற்கள்‌, மரத்‌ தளவாடங்கள்‌ மற்றும்‌ மண்குப்பைகளும்‌ கூட 
கடலிலே எறியப்பட்டு, அதன்‌ வெறும்‌ பாறையானது வெளியாக்கப்படும்‌ 
(எசே. 26:12-14) என்று எசேக்கியேல்‌ முன்னுரைக்தார்‌. இது, மகா 
அலெக்ஸாண்டர்‌ பழைய நகரில்‌ இருந்து புதிய தீவு நகருக்குள்‌ செல்ல 
வழியொன்றைக்‌ கட்டுவதற்காகக்‌ தூக்க முடிந்த எல்லாவற்றையும்‌ பயன்‌ 
படுத்திக்‌ கொண்டதில்‌ குறிப்பிடத்தக்க வகையில்‌ நிறைவேறியது. பழைய 
நகரானது வலைகளை விரிக்கும்‌ இடமாகும்‌ என்றும்‌ தீர்க்கதரிசி முன்னு 
ரைத்திருந்தார்‌ (எசே. 26:5, 14). பழைய நகர்‌ இருந்த இடத்தில்‌ மீன்‌ 
பிடிப்போரின்‌ வலைகள்‌ பாறையின்‌ மீது உலர்த்தப்படுவதைப்‌ பயணிகள்‌ 
கண்டிருக்கின்றார்கள்‌. புதிய நகரானது தீக்கிரையாகும்‌ என்று தீர்க்கதரிசி 
முன்னுரைத்தார்‌ (ஆமோஸ்‌ 1:10; ௪க. 9:3, 4). மகா அலெக்சாண்டர்‌ தன்‌ 
முற்றுகையைத்‌ தீரு நகரம்‌ அதிக காலம்‌ எதிர்த்து நின்றதால்‌ அதின்‌ மேல்‌ 
கோபமூண்ட வராகி, கடைசியில்‌ அந்நகரைத்‌ தீக்கிரையாக்கி அழித்தார்‌. 





பிற்காலங்களில்‌ தீரு நகரத்தார்‌ விக்கிரகாராதனையிலிருந்து 
மனந்திரும்பி உண்மையான தேவனை ஏற்றுக்‌ கொண்டார்கள்‌. 
பெனிக்கியாப்‌ பெண்ணொருத்தியின்‌ பெரிதான விசுவாசத்திற்காக இயேசு 
அவளைப்‌ பாராட்டினார்‌ (மத்‌. 15:21-28), மற்றும்‌ பவுல்‌ எருசலேமுக்குத்‌ 
காம்‌ கடைசியாகப்‌ பயணம்‌ சென்ற வேளையில்‌ தீருவில்‌ கர்த்தருடைய 
சபையைக்‌ கண்டார்‌ (அப்‌. 21:3-5). டயக்ளீஷியன்‌ உபத்திரவப்படுத்திய 
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காலங்களில்‌ கரு பட்டணமானது “அறிக்கையிடுபவர்கள்‌ மற்றும்‌ இரத்த 
சாட்சிகள்‌ பலரை அளித்தது. ” 


பாபிலோன்‌ 

நினிவேயைத்‌ தலைநகராய்க்‌ கொண்டிருந்த அசீரியாவானது பல 
ஆண்டுகளாக (0 கி.மு. 854-612) உலகின்‌ ஆதிக்க வல்லமையுள்ள நாடாய்‌ 
இருந்தது. பாபிலோனைத்‌ தலை நகராகக்‌ கொண்ட கல்கேயாவின்‌ எழுச்சி 
மற்றும்‌ அதன்‌ கடைசியான வீழ்ச்சி ஆகியவை பற்றி (0. கி.மு. 605-538) 
பலஸ்தனத்தின்‌ கர்க்கதரிசிகளில்‌ இரண்டு பேர்‌ கூறினார்கள்‌. அசீரியாவில்‌ 
எந்த ஒரு வீழ்ச்சியையும்‌ மனித கண்ணோட்டத்தின்படி காண 
முடியாதிருந்தது, ஆனால்‌ ஏவப்பட்ட தீர்க்கதரிசிகள்‌ அதன்‌ எழுச்சியை 
மட்டுமின்றி, இன்னொரு உலக வல்லமை/அதிகாரம்‌ முடிவு பெறுதலைப்‌ 
பற்றியும்‌ தைரியமாய்‌ அறிவித்தார்கள்‌ (ஏசா. 13:19; 21:9). அப்பேரரசின்‌ 
வீழ்ச்சியானது அது நடைபெறுவதற்கு இரண்டு நூற்றாண்டுகளுக்கு 
முன்னதாகவே முன்னுரைக்கப்பட்டது. பின்பு, கல்தேயாவின்‌ எழுச்சிக்குப்‌ 
பிறகு, தேவன்‌ அழிவின்‌ செய்தியுடன்‌ அது நடக்க ஐம்பத்தி ஆறு வருடங்கள்‌ 
முன்பாகவே இன்னொரு தீர்க்கதரிசியை அனுப்பினார்‌ (எரே. 25:12; 27:8; 
50:10; 51:24; மற்றும்‌ ஆபகூக்‌ 2ஐயும்‌ காணவும்‌). 

தாக்குதலுக்கு அசைந்து கொடுக்காததாக தலைநகர்‌ ஒன்று 
தோன்றியிருந்ததென்றால்‌, அது பாபிலோன்‌ தான்‌. உயர்ந்த, கனத்த 
மதில்களும்‌ வெண்கலக்‌ கதவுகளும்‌ அதைத்‌ தாக்குபவர்கள்‌ எல்லாரையும்‌ 
எதிர்‌ தள்ளியிருந்தன, இருப்பினும்‌ அந்த மாபெரும்‌ நகரானது வீழ்ந்து 
போகும்‌ என்று யூதேயாவில்‌ இருந்த தேவனுடைய தீர்க்கதரிசிகள்‌ 
தைரியமாய்‌ அறிவித்தார்கள்‌. 

பாபிலோன்‌ வீழ்ச்சியைப்‌ பற்றிக்‌ குறிப்பான விபரங்கள்‌ 
அறிவிக்கப்பட்டன. மேதியர்களும்‌, எலாமித்தர்‌(பொர்சியா)களும்‌ 
தாக்குதலில்‌ வெற்றியடை வார்கள்‌ என்றும்‌, அவர்களின்‌ பெயர்களும்‌ கூட 
குறிப்பாய்க்‌ கூறப்பட்டது (தானி. 5:28). கோரேஸ்‌ என்ற அவர்களின்‌ 
அரசனுடைய பெயரும்‌ கூட சுட்டிக்காட்டப்பட்டது (ஏசா. 44:28). அவர்‌ 





கைப்பற்றிய பல இராஜ்யங்களில்‌ சில அவரது தாக்குதல்‌ படையின்‌ 
அங்கங்களாயிருக்கும்‌ (எரே. 50:27-32). நதியானது வற்றிப்போகும்‌ (ஏசா. 
44:27; எரே. 51:36). இது ஐப்பிராத்து நதியின்‌ ஓட்டத்தைக்‌ கோரஸ்‌ மாற்றி 
விட்டு, நதிப்‌ படுகையின்‌ மூலமாக நகருக்குள்‌ நுழைந்த பொழுது கி.மு. 
2398ல்‌ நிறைவேற்றப்பட்டது. பாபிலோனின்‌ களியாட்டமும்‌ குடி வெறியும்‌ 
முன்னுரைக்கப்பட்டன (எரே. 51:39, 58). சில வாசல்கள்‌ திறந்து வைக்கப்‌ 
பட வேண்டியிருந்தது (ஏசா. 45:1). ஒரு கொண்டாட்டத்தின்‌ போது 
நதியின்‌ இருபுறத்திலும்‌ நகருக்குள்‌ இருந்த கதவுகள்‌ அஜாக்ரெதையாய்த்‌ 
திறந்து வைக்கப்பட்டிருந்த பொழுது, குடி போதையில்‌ இருந்த 
அரண்மனைக்‌ காவலர்களை அங்கு நுழைந்த கோரேஸின்‌ படை வீரர்கள்‌ 
திகைக்கச்‌ செய்த பொழுது இந்த முன்னுரைத்தல்கள்‌ நிறைவேறின. பெரும்‌ 
செல்வங்கள்‌ எடுத்துச்‌ செல்லப்படும்‌ என்று தீர்க்கதரிசி (ஏசா. 45:4) 
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கூறியிருந்தார்‌, அதுவும்‌ நடந்தது. 

முற்றிலும்‌ பாழாக்கப்படுவதே பாபிலோனின்‌ முடிவாய்‌ இருந்தது 
(ஏசா. 47:11). நிறைவேறுதலானது படிப்படியாய்‌ நடந்தது. நகரத்தைக்‌ 
கோரேஸ்‌ குறைவு படுத்திய பிறகு, அது மறுபடியும்‌ பொ்சியனான 
குரியுவால்‌ பிடிக்கப்பட்டுப்‌ பிறகு மகா அலெக்ஸான்டராலும்‌ 
பிடிக்கப்பட்டது. கி.பி. இரண்டாம்‌ நூற்றாண்டின்‌ போது, அங்கு 
சுவர்களைத்‌ தவிர வேறு எதுவும்‌ எஞ்சியிருக்கவில்லை. சாராசேனியர்களின்‌ 
காலத்தில்‌ முன்பு உயரமாய்‌ இருந்த மதில்கள்‌ பாலைவனத்தின்‌ நகரும்‌ 
மணல்களால்‌ மறைக்கப்பட்டு, பாழ்க்கடிப்பு முழுமையாயிற்று. அது 
கண்ணீர்‌ நிற்கும்‌ பள்ளங்களாகவும்‌ (ஏசா. 14:23), வரட்சியும்‌ 
வனாந்தரமுமான பூமியாகவும்‌ (எரே. 51:43) ஆகும்‌ என்று தீர்க்கதரிசிகள்‌ 
கூறியிருந்தார்கள்‌. இவ்விரு தீர்க்கதரிசனங்களுமே உண்மையாயிற்று; 
பாபிலோனின்‌ உலர்ந்த பாலைவனத்தில்‌ ஆங்கங்கே தண்ணீர்‌ தேங்கி 
நிற்கும்‌ குட்டைகள்‌ காணப்படுகின்றன. 

ராஜ்யங்களுக்குள்‌ அலங்காரமாகவும்‌, கல்தேயருடைய பிரதான 
மகிமையாகவும்‌ வல்லமையுள்ள பாபிலோன்‌ எழும்பும்‌ என்று தீர்க்க 
கரிசனம்‌ உரைக்கப்பட்டது (ஏசா. 13:19). பிறகு அது, பயம்‌ மிகுந்ததால்‌, 
மேய்ப்பர்கள்‌ கூட அங்கு ஓரிரவும்‌ கூட தங்கியிராதபடி தனிமையான 
இடமாகிவிடும்‌ (ஏசா. 13:20). அது காட்டு மிருகங்களும்‌, ஊளையிடும்‌ 
பிராணிகளும்‌ வாழும்‌ இடமாகும்‌ (ஏசா. 13:21, 22). அதன்‌ 
செல்விக்கையான அரமனைகள்‌ ஓரிகளுக்கும்‌, அதன்‌ ஆடம்பரங்கள்‌ 
வலுசர்ப்பங்களுக்கும்‌ வாழும்‌ இடமாகும்‌ (ஏசா. 13:22). அரை மைல்‌ 
சுற்றளவும்‌, 600 அடிக்கும்‌ மேற்பட்ட உயரமும்‌ கொண்ட பேல்‌ என்ற 
தெய்வத்தினுடைய மாபெரும்‌ ஆலயமானது அழிந்து போகும்‌ (எரே. 
51:37ஐக்‌ காணவும்‌). தீர்க்கதரிசிகள்‌ முன்னுரைத்த மாதிரியே, அங்கே 
போகும்‌ பயணிகள்‌ ஆச்சரியத்தால்‌ நிரப்பப்படுகிறார்கள்‌ (எரே. 51:43, 44). 

பாபிலோனிய நிலத்தின்‌ கைவிடப்பட்ட நிலைமையானது இன்றும்‌ 
தொடருகின்றது, ஒருவேளை நன்னம்பிக்கை முனையின்‌ கண்டு 
பிடிப்பானது இந்தியாவுக்குச்‌ செல்லப்‌ புதிய வழித்தடத்தை ஏற்படுத்தி 
இருக்கலாம்‌. எந்தக்‌ காரணத்தினாலும்‌ தொடரும்‌ இந்தப்‌ 
பாழ்க்கடிப்பானது தீர்க்கதரிசியின்‌ வார்த்தையினுடைய அன்றாட 
நிறைவேற்றமாக என்றென்றும்‌ இவ்விடம்‌ பாழ்க்கடிப்புள்ளதாயிருக்கும்‌ 
படியாக வேண்டும்‌. தேவனுடைய எழுத்தானது எழுதப்பட்ட 
வேதாகமத்தில்‌ காணப்படுகின்றது, அது கைவிடப்பட்டுள்ள பாபிலோனின்‌ 








நிலத்திலும்‌ கெளிவாய்க்‌ காணப்பட முடியும்‌. 


நினிவே 

நினிவே நகரமானது அறுபது மைல்‌ சுற்றளவுள்ள, “மூன்று நாள்‌ 
பிரயாண” (யோனா 3:3) தூரமுள்ள மாபெரும்‌ நகரமாய்‌ இருந்தது. நூறடி 
உயரமுள்ள அதன்‌ மதில்கள்‌, ஒவ்வொன்றும்‌ இருநூறடி உயரம்‌ கொண்ட 
ஆயிரத்து ஐந்நூறு கோபுரங்களைத்‌ தாங்கி நின்றன. இவ்வளவு பலம்‌ இருந்த 
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போதிலும்‌, இந்த நகரத்தின்‌ பாவங்கள்‌ இதன்‌ அழிவைப்‌ பற்றிய தேவனின்‌ 
முன்னுரைத்தலைக்‌ கொண்டு வந்தன. அது புரண்டு வரும்‌ 
வெள்ளத்தினாலும்‌ (நாகூம்‌ 1:1, 8; 2:6) மற்றும்‌ அக்கினியினாலும்‌ (நாகூம்‌ 
3:13) அழிக்கப்படும்‌ என்பது அவருடைய முன்னுரைத்தலாய்‌ இருந்தது. 
கி.மு. 612ல்‌ இவ்விரண்டுமே நடைபெற்றன. டைகிரீஸ்‌ நதியானது நகரின்‌ 
ஒரு பகுதியை வெள்ளத்தினால்‌ மூழ்கடித்தது, அதன்‌ சுவரின்‌ ஒரு 
பகுதியைத்‌ தண்ணீர்‌ கரைத்து, எதிரிகள்‌ உள்ளே நுழைய அனுமதித்தது. 
அதன்‌ அரசர்‌ சவஅடக்கத்‌ இ ஒன்றை வளர்த்து, தனது அரண்மனை, தனது 
வீட்டார்‌ மற்றும்‌ தன்னையும்‌ எரித்துக்‌ கொண்டார்‌. அதன்‌ பொன்‌ 





முதலாய்க்‌ கொள்ளையிடப்படும்‌ என்று தேவன்‌ முன்னுரைக்திருந்தார்‌ 
(நாகூம்‌ 2:9), இது வரலாற்றினால்‌ உறுதி செய்யப்பட்டதாகவே உள்ளது. 
நினிவே இருந்த இடம்‌ கைவிடப்பட்டு, அகன்‌ புகழ்‌ வாய்ந்த பெயரானது 
எடுத்துப்‌ போடப்படும்‌ அபாயத்துக்குள்ளாகியது. 


தமஸ்கு 

குமஸ்கு நகரமானது அக்கினியினாலும்‌ கூடத்‌ தண்டிக்கப்படும்‌ என்று 
ஆமோஸ்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌ கூறினார்‌ (ஆமோஸ்‌ 1:3-14). அது பாழான 
மண்மேடாகும்‌ என்று ஏசாயா உறுதிப்‌ படுத்தியிருந்தார்‌ (ஏசா. 17:1). 
இன்று வரை தமஸ்கு இருந்தாலும்‌, இத்தீர்க்கதரிசனங்கள்‌ 
நிறைவேறியிருக்கின்றன. அது பல முறை பாழான மண்மேடாகியுள்ளது. 
கி.மு. எட்டாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ அசீரிய அரசன்‌ தமஸ்குவை கைப்பற்றி, அதன்‌ 
குடிகளை வெளியேற்றினான்‌. தமஸ்குவானது மகா அலெக்ஸான்டராலும்‌, 





மீண்டும்‌ சாராசேனியர்களாலும்‌ குறைவு படுத்தப்பட்டது. 


இனங்கள்‌ மற்றும்‌ மக்களைப்‌ பற்றிய 
தீர்க்கதரிசனங்கள்‌ 


எபிரெயோ்கள்‌ 

வேறு எந்த மக்களைப்‌ பற்றியும்‌ குறிப்பிடப்பட்டகைக்‌ காட்டிலும்‌ 
அதிகமான தீர்க்கதரிசனங்கள்‌ எபிரெயர்களைப்‌ பற்றிக்‌ 
குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது. அவர்கள்‌ எகிப்தில்‌ அடிமைப்‌ படுத்தப்படுவார்கள்‌ 
(அதி. 15:13, 14). குறிப்பிட்ட காலத்தில்‌ அவர்கள்‌ விடுவிக்கப்படுவார்கள்‌ 
(அதி. 46:4). அவர்களுக்குக்‌ கானான்‌ நாடு கையளிக்கப்படும்‌ (அதி. 15:18). 
அவர்களுடைய இனம்‌ பெரிய ஜாதியாகும்‌ (ஆதி. 46:3). அவர்களுடைய 
இராஜ்யம்‌ இரு இராஜ்யங்களாகும்‌ (1 இரா. 11:31, 32); தெற்கு 
இராஜ்யமானது அசீரியாவிட மிருந்து மீட்கப்படும்‌, ஆனால்‌ பாபிலோனால்‌ 
வீழ்த்தப்படும்‌ (1 இரா. 14:15, 16); இருந்தாலும்‌, அது முற்றிலுமாக 
அழிக்கப்படாது. பாபிலோன்‌ உட்பட அதைக்‌ கைப்பற்றிய எல்லா 
நாடுகளும்‌ இல்லாமற்‌ போகும்‌, ஆனால்‌ யூதா என்றென்றைக்கும்‌ இருக்கும்‌ 
(ஏசா. 13:20). யூதா எழுபது ஆண்டுகளுக்குப்‌ பாபிலோனைச்‌ சேவித்து 
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மறுபடியும்‌ மீட்டுக்கொள்ளப்படும்‌ (எரே. 25:11, 12). தேவனுடைய 
சிட்சையானது யூதாவினிடத்திலிருந்து விக்கிரகாராதனையை என்றென்றும்‌ 
நீக்கித்‌ துப்புரவாக்கும்‌. பின்னாளில்‌ அது தன்‌ மூலைக்‌ கல்லைப்‌ புறக்கணித்து 
அதினால்‌ நசுக்கப்படும்‌ (சங்‌. 118:22). 

எபிரேய மக்களைப்‌ பற்றிய தீர்க்கதரிசனங்களின்‌ நிறைவேறுதலானது 
வேத வசனங்களின்‌ ஏவுகலுக்கு பலத்த சாட்சியாய்‌ இருக்கிறது. அழிவு 
மற்றும்‌ வேதனை, முற்றிலுமாக அழிக்கப்படாமை ஆகியவை பற்றிய 
முன்னுரைத்தல்கள்‌ எபிரெயர்களால்‌ எபிரெயார்களுக்கு ஏற்படுத்தப்‌ 
பட்டன. அவைகள்‌ ஒவ்வொன்றாக நிறைவேற்றப்பட்டன. வேதாகமத்தின்‌ 
ஏவுதலுக்கான அதாரத்தைச்‌ சுருக்கமாய்க்‌ கூறும்படி மகா பிரடெரிக்‌ தனது 
அரசவை குருவிடம்‌ ஒருமுறை கேட்டார்‌. “மகா மேன்மைக்குரியவரே, அது 
யூதர்களே ஆவார்கள்‌” என்பது விரைவான பதிலாய்‌ இருந்தது. 


அரபியார்கள்‌ 

இஸ்மவேலின்‌ சந்ததியாரை யுத்தம்‌ செய்பவர்களாகத்‌ தேவன்‌ 
ஏற்படுத்தவில்லை, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ அப்படிப்பட்டவர்களாவார்கள்‌ 
என்று அறிந்திருந்தார்‌, ஆகையால்‌ அது முன்னுரைக்கப்பட்டது (ஆதி. 
16:12). மற்ற நாடுகளின்‌ அழிவு பற்றிய முன்னுரைத்தல்களுக்கு மாறாக, 
அரபியர்களுக்கெதிரான அழிவு அபாயம்‌ நிறைந்த முன்னுரைக்தல்‌ எதுவும்‌ 
காணப்படுவதில்லை. மற்ற நாடுகள்‌ (மக்களினங்கள்‌) இல்லாமற்‌ போகும்‌, 
ஆனால்‌ அப்பொழுதும்‌ கூட அரபியர்கள்‌ தேவனுடைய அறிவிப்புகளுக்கு 


இணங்க, வல்லமையுள்ள மக்களாய்‌ இருப்பார்கள்‌. 


மோவாபியர்கள்‌ 

மோவாபியர்கள்‌ ஒரு காலத்தில்‌ திரள்‌ கூட்டமான வல்லமையுள்ள 
மக்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌. அவர்களின்‌ நிலமானது வளமைமிக்கதாகவும்‌, 
அவர்களின்‌ நகரங்கள்‌ பெரியவைகளாகவும்‌ இருந்தன. அவர்களின்‌ 
பாவங்களினால்‌, அவர்களின்‌ நிலப்பகுதியானது காஞ்சொறி படரும்‌ 
இடமும்‌, உப்புப்‌ பள்ளமுமாகி (செப்பனியா 2:9) - ஒவ்வொரு நகரும்‌ 
அழிக்கப்பட்டு, மோவாப்‌ ஒரு ஜனமாயிராதபடி அழிக்கப்படும்‌ (எரே. 
48:42) - என்று தேவன்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌ உரைத்தார்‌. இதன்‌ மிகச்‌ சரியான 
நிறைவேற்றமாக, பயணிகள்‌ இப்பொழுது அப்பழைய நகரங்களின்‌ 
சிதிலங்களை மட்டுமே காண்கின்றார்கள்‌. சில குகைகளும்‌ பாறைகளும்‌ 
மனிதர்‌ வாழும்‌ இடங்களாய்‌ இருக்கின்றன, ஆனாலும்‌ மோவாப்‌ என்ற 
மக்களினம்‌ இன்று இல்லை. 


அம்மோனியர்கள்‌ 

மோவாபியர்களைப்‌ போலவே, அம்மோனியர்களும்‌ வளம்‌ 
பொருந்திய ஒரு நாட்டில்‌ வாழ்ந்தார்கள்‌, அவர்களின்‌ நாடு மக்கள்‌ கூட்டம்‌ 
உள்ளதாய்‌ இருந்தது. அம்மோனியர்களின்‌ பாவங்களினால்‌ அவர்கள்‌ 
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முற்றிலும்‌ அழிவார்கள்‌ என்று தேவனுடைய தீர்க்கதரிசன வசனம்‌ முன்னு 
ரைத்தது. ரப்பா பாழான மண்மேடாகும்‌ (எரே. 49:2). அவ்விதமாகவே அது 
காணப்படுகின்றது. காஞ்சொறி மற்றும்‌ உப்புப்‌ பள்ளங்களால்‌ நிறைந்துள்ள 
அம்மோனியரின்‌ நாட்டுப்புறமானது அது “நித்திய பாழுமாயிருக்கும்‌” 
(செப்‌. 2:9) என்ற தீர்க்கதரிசனத்தை உறுதிப்படுத்துகன்றது. இன்றைய 
நாட்களில்‌ அதன்‌ ஒவ்வொரு திசைகளிலும்‌ சிதிலங்கள்‌ உள்ளன. ஒரு 
மக்களினம்‌ என்ற வகையில்‌ அம்மோனானது வேரற்றுப்‌ போகப்‌ பண்ணி, 
நாடுகளின்‌ மத்தியில்‌ நினைக்கப்படாமல்‌ போனது (எசே. 25:7, 9). இன்றைய 
நாட்களில்‌ எவரொருவரும்‌ தம்மை அம்மோனியர்‌ என்று 
அழைத்துக்கொள்வதுமில்லை, எந்த ஒரு நாடும்‌ அந்த மக்களின்‌ 
வழித்தோன்றல்‌ என்று தன்னை உரிமைகோரிக்‌ கொள்வதும்‌ இல்லை. 





ஏதோமியர்கள்‌ 

பதினேழு நூற்றாண்டுகளாக ஏதோமியர்கள்‌ பெரிய மற்றும்‌ பலம்‌ 
நிறைந்த நாட்டவராக இருந்தார்கள்‌. ஏதோமில்‌ பல நகரங்கள்‌ இருந்தன. 
அதன்‌ தலைநகரான பெட்ரா (சேலா) என்ற நகரானது எகிப்து, பலஸ்தீனம்‌ 
மற்றும்‌ சீரியா ஆடிய நாடுகளில்‌ இருந்து வரும்‌ வியாபாரிகளைக்‌ கவரக்‌ 
கூடிய வாணிக மையமாக விளங்கியது. அத்துடன்‌, வானவியல்‌ மற்றும்‌ 
கடற்பயணம்‌ ஆகியவற்றில்‌ ஆராய்ச்சியைத்‌ தொடங்கியவர்கள்‌ என்ற 
பெருமையையும்‌ ஏதோமியர்கள்‌ பெற்றிருந்தார்கள்‌. 

ஒரு காலத்தில்‌ மாபெரும்‌ மக்களாய்‌ இருந்த இவர்களின்‌ பாவங்கள்‌, 
தேவனுடைய நியாயத்தீர்ப்பையும்‌ சாபத்தையும்‌ கொண்டு வந்தன. 
செல்வமும்‌ வளமையும்‌ மிகுந்திருந்த இந்த நாடானது தீர்க்க 
குரிசனங்களின்படி (ஏசா. 34:5-10) தலைமுறைகள்‌ தோறும்‌ பாழானதாக்கி 
விடப்பட்டது. மனிதர்‌ குடியேற்றமின்றி, அது முட்செடிகள்‌, 
முட்பூண்டுகள்‌, ஓரிகள்‌, கோட்டான்கள்‌ மற்றும்‌ வலுசர்ப்பங்கள்‌ ஆகியவை 
இருக்கும்‌ இடமாயிற்று (ஏசா. 34:13-15; மற்றும்‌ எரே. 49ஐயும்‌ காணவும்‌). 
ஏதோம்‌ அழிந்து போகும்‌. 

அச்சமூட்டும்‌ இந்தத்‌ தீர்க்கதரிசனங்களின்‌ மகிழ்ச்சியற்ற 
நிறைவேற்றமானது வேதாகமத்தின்‌ மீதான பெருமதிப்பைக்‌ கூட்டுகின்றது. 
இப்பொழுது பத்தொன்பது நூற்றாண்டுகளாக ஏதோம்‌ என்பது ஒரு 
நாடாக இல்லாமல்‌ அழிந்து போயிற்று. ஏதோமியர்‌ என்று தன்னை உரிமை 
பாராட்டுகின்ற மனிதர்‌ ஒருவரும்‌ இல்லை. பெட்ரா போன்ற செல்வமும்‌ 
பலமும்‌ பொருந்திய நகரானது பாழாகிக்‌ கைவிடப்படும்‌ என்று வெறும்‌ 





மனிதர்‌ எவரும்‌ கண்ணோட்டம்‌ செய்திருப்பதென்பது முடியாத செயல்‌ 
ஆகும்‌. அது இருந்த இடமே பல நூற்றாண்டுகளாக அறியப்படாமல்‌ 
இருந்தது; ஆனால்‌ அதன்‌ சிதிலங்களும்‌, அத்துடன்‌ ஏதோமியரின்‌ மற்ற 
முப்பது நகரங்களின்‌ சிதிலங்களும்‌ கண்டறியப்பட்டுள்ளன. அரபியரான 
விலங்கு மேய்ப்பவர்கள்‌ ஒரு சிலர்‌ தவிர இவைகள்‌ மற்றபடி கைவிடப்‌ 
பட்டவைகளாய்‌ உள்ளன - அவர்களும்‌ கூட அங்குள்ள கேள்களினால்‌ 


அந்த சிதிலமான இடங்களுக்குச்‌ செல்லுவதற்குப்‌ பயப்படுகின்றார்கள்‌. 
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பிலிஸ்தியார்கள்‌ 

பிலிஸ்தியர்‌ என்பவர்கள்‌ முன்பு வளமிக்க நாட்டில்‌ வாழ்ந்த பெரிய 
இனத்தவராய்‌ இருந்தார்கள்‌. அஸ்கலோன்‌, அஸ்தோத்‌, எக்ரோன்‌ மற்றும்‌ 
காசா உட்படக்‌ கோட்டைகள்‌ சூழ்ந்த பல நகரங்கள்‌ இருந்தன. 
அஸ்கலோன்‌ உயர்‌ வகைத்‌ திராட்ச ரசத்திற்குப்‌ பேர்‌ பெற்றதாகும்‌. 
அஸ்கோத்‌ நகரமானது “வரலாற்றிலேயே மிக நீண்ட முற்றுகையை” தாங்கி 
நிலைத்திருந்தது. காசாவின்‌ செல்வச்‌ செழிப்பு அந்நகருக்குச்‌ சாந்து பூசிய 
குரைகளும்‌, பெரிய குளியறைகளும்‌ உடைய மூன்று மாடி வீடுகள்‌ 
பலவற்றைக்‌ கொடுத்திருந்தது. மகா அலெக்ஸான்டரின்‌ இரண்டு மாத 
முற்றுகையைக்‌ தாங்கி நிலைத்திருக்கக்‌ கூடிய அளவுக்கு அதன்‌ கோட்டைப்‌ 
பாதுகாப்புகள்‌ போதிய பலம்‌ உள்ளவைகளாய்‌ இருந்தன. 

இருப்பினும்‌, பாவம்‌ என்பது எந்த மக்களுக்கும்‌ நிந்தையாகி, தேவன்‌ 
அழிவைக்‌ கொண்டு வருவதாய்‌ உள்ளது. வெறுப்பு, முரட்டாட்டம்‌ மற்றும்‌ 
பல பாவங்களினால்‌ தேவனுடைய தீர்க்கதரிசன வசனத்தின்படி பிலிஸ்தியா 
அழிக்கப்பட்டது. அதன்‌ பலம்‌ பொருந்திய நகரங்கள்‌ தாழ்த்தப்பட்டு 
வெறுமையாக்கப்பட்டன. எக்ரோன்‌, அஸ்கலோன்‌, அஸ்தோத்‌ மற்றும்‌ 





காத்சா ஆகியவை தீர்க்கதரிசிகளால்‌ குறிப்பாய்ப்‌ பெயர்‌ கூறப்பட்டன 
(செப்‌. 2:4). தங்கள்‌ மந்தைகளை அங்கு மேய்த்துக்‌ கொண்டிருந்த அரபிய 
நாடோடிகளாலும்‌ கூட பிலிஸ்தியா கைவிடப்பட்டு, பாலைவன நாடாக 
இருப்பதைப்‌ பயணிகள்‌ கண்டுள்ளனர்‌. அஸ்தோத்தின்‌ சிதிலங்கள்‌ அதில்‌ 
உள்ள தேள்களுக்காகச்‌ சிறப்பாய்க்‌ குறிப்பிட ப்படுகன்றன. ஒரு காலத்தில்‌ 
பழங்கால எக்ரோன்‌ இருந்த மேடு எது என்பதே இன்னும்‌ 
வழக்காடப்படுவதாய்‌ உள்ளது. மகா அலெக்ஸான்டர்‌ காத்சாவை 
முற்றிலுமாக அழித்துப்‌ போட்டார்‌, கடலில்‌ இருந்து இரண்டு மைல்‌ 
தூரத்தில்‌ உள்ள அந்த இடமானது கைவிடப்பட்டது. அதிலிருந்து ஒரு மைல்‌ 
தூரத்தில்‌ அந்நகர்‌ மீண்டும்‌ கட்டப்பட்டது. அது புதிய இடத்தில்‌ உள்ளது 
என்பதைச்‌ சில எழுத்தாளர்கள்‌ உணராதிருக்கையில்‌, மிகச்‌ சரியான 





எழுத்தாளர்கள்‌ “பழைய காத்சா”” மற்றும்‌ “புதிய காத்சா”” என்று 
கூறுகின்றார்கள்‌. சிலர்‌ பழைய நகரத்தை “பாலைவனமாயிருக்கின்ற 


காத்சா” என்றும்‌ குறிப்பிட்டார்கள்‌. 


எகிப்தியர்கள்‌ 

ஒரு காலத்தில்‌ வளம்‌ பொருந்திய எகிப்து நாட்டில்‌ இருபதினாயிரம்‌ 
நகரங்கள்‌ இருந்தன; ஆனால்‌ தேவனுடைய தீர்க்கதரிசன வசனத்திற்கு 
இணங்க, எகிப்து அவாந்தரமாக்கப்பட்ட பாழான இடமாயிற்று 
(எசே. 29:12). இந்நாட்கள்‌ வரையிலும்‌ கூட எகிப்தின்‌ பல பகுதிகள்‌ 
பாழானவைகளாகவே இருக்கின்றன. ஒரு காலத்தில்‌ பெருமைமிக்க 
நாடாய்‌ இருந்த அவ்விடத்தில்‌ சுய இனத்தாரின்‌ ஆளுகை கூட ஒழிந்து 
போகும்‌ என்றும்‌ தேவனுடைய தீர்க்கதரிசி முன்னுரைத்திருந்தார்‌ (எசே. 
29:15). இரண்டாயிரம்‌ ஆண்டுகளுக்கும்‌ மேலாக இந்த முன்னு 
ரைத்தலானது நிறைவேற்றப்பட்டுக்‌ கொண்டிருக்கின்றது. 
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பாபிலோன்‌, நினிவே, மோவாப்‌, அம்மோன்‌ மற்றும்‌ ஏதோம்‌ ஆகிய 
தேசங்களின்‌ முற்றான அழிவு பற்றிய முன்னுரைத்தல்களுக்கு மாறாக, 
எகிப்துக்கெதிராக முற்றான நிர்மூலமாக்குதல்‌ விதிக்கப்படவில்லை. 
இல்லாமல்‌ போகும்‌ என்று கூறாமல்‌ எகிப்து குறைவுபடும்‌ என்றே 
தீர்க்கதரிசி முன்னுரைத்தார்‌. அது மற்ற இராஜ்யங்களிலும்‌ அற்பமான 
தாகும்‌ (எசே. 29:15) என்னப்பட்டது, இரண்டாயிரம்‌ ஆண்டுகளுக்கும்‌ 
மேலாக அது அப்படியே இருந்து வருகின்றது. அதன்‌ பெருமையை மீளக்‌ 
கொண்டு வருவதற்குச்‌ செய்யப்பட்ட முயற்சிகள்‌ எல்லாம்‌ - வல்லமை 
நிறைந்த நெப்போலியனால்‌ செய்யப்பட்ட ஒரு முயற்சி உட்பட எல்லாம்‌ 
- தோல்வியடைந்துள்ளன. 


கிறிஸ்தவர்கள்‌ 

எதிர்கால இராஜ்யம்‌ ஒன்றின்‌ மாபெரும்‌ விஷயங்களைப்‌ பற்றிப்‌ 
பழைய ஏற்பாட்டுத்‌ தீர்க்கதரிசிகள்‌ முன்னுரைத்தார்கள்‌. இரண்டாம்‌ 
தாவீது ஒருவரே அதன்‌ ஒரே ஒரு முடியரசராக இருப்பார்‌. அவருடைய 
சிங்காசனம்‌ கிருபையினாலே ஸ்தாபிக்கப்படும்‌ (ஏசா. 16:5). அவர்‌ 
வல்லமையுள்ள தேவன்‌ என்று அழைக்கப்படுவார்‌ (ஏசா. 9:6). அவருடைய 
குடிமக்கள்‌ (அவர்‌ மீது) விருப்பம்‌ உள்ளவர்களாய்‌ இருப்பார்கள்‌ (ஏசா. 2:3). 
அவரது ஆளுகை அவிக்குரியதாயிருக்கும்‌ (ஏசா. 2:4ஐக்‌ காணவும்‌). அவரது 
ஆட்சிப்‌ பகுதி உலகளாவியதாக, அழிக்க முடியாததாக, நித்தியமானதாக, 
ரோமப்‌ பேரரசின்‌ நாட்களில்‌ தொடங்குவதாக (கானி. 2:44) இருக்கும்‌. 

இந்தத்‌ கர்க்ககரிசனங்களின்‌ நிறைவேற்றமானது திகைப்புக்குரியதாய்‌ 
இருந்தது! ரோமப்‌ பேரரசின்‌ நாட்களில்‌, இவ்வுலகத்தினுடையதாயிராத 
இராஜ்யம்‌ ஒன்று, பரலோகத்திலிருந்து வெளிப்பட்ட ஆளுகை ஒன்று - 
தாவீதின்‌ தெய்வீகக்‌ குமாரனை அரசராகக்‌ கொண்டு நீதி, சந்தோஷம்‌ 
மற்றும்‌ சமாதானம்‌ ஆகியவற்றைக்‌ கொண்ட ஆளுகை ஒன்று - இந்தப்‌ 
பூமியில்‌ தொடங்கி வைக்கப்பட்டது. இந்தப்‌ பரலோக ராஜ்யத்தின்‌ 











குடிமக்கள்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்று அமைக்கப்பட்டார்கள்‌. இப்படிப்பட்ட 
இராஜ்யத்தின்‌ கீர்க்ககரிசனமானது தைரியமுள்ளதாகவும்‌, அதன்‌ 
ஓவ்வொரு நிறைவேற்றத்தின்‌ மிகச்‌ சரியான தன்மையும்‌ ஏறக்குறைய நம்ப 
முடியாததாய்‌ கோன்றியது. 


தனிநபர்களைப்‌ பெயரிட்டுக்‌ கூறப்பட்ட 
தீர்க்கதரிசனங்கள்‌ 
தீர்க்கதரிசனத்தின்‌ நிச்சயமான வசனமானது பெயர்‌ கூறப்பட்ட 
நகரங்கள்‌ மற்றும்‌ மக்களினங்களுக்கு விதிக்கப்பட்டதை மட்டுமின்றி, 
குறிப்பிட்ட தனிநபர்களுக்கு விதிக்கப்பட்டவைகளையும்‌ முன்‌ காண 
முடிந்தது. 


38 


யோசியா 

தாவீதின்‌ சந்ததியில்‌ வந்த ஒருவர்‌ செய்யப்‌ போவதாயிருந்தவற்றை 
அந்நிகழ்ச்சிக்கு முன்னூறு வருடங்கள்‌ முன்னதாகவே “தேவனுடைய 
மனுஷர்‌” ஒருவர்‌ “கர்த்தருடைய வார்த்தையின்படியே” (1 இரா. 18:1) 
அறிவித்தார்‌. தாவீதின்‌ வீட்டில்‌ பிறக்கப்‌ போகும்‌ ஒரு குமாரனைப்‌ பற்றி 
அந்தத்‌ தீர்க்ககரிசனத்தில்‌ பேசப்பட்டது; அந்தக்‌ குமாரனுக்கு யோசியா 
என்று பெயரிடப்படும்‌ என்று அது குறிப்பிட்டது, மற்றும்‌ விக்ரெ 
காராதனையை ஒழிப்பதில்‌ அவர்‌ தேவனிடத்தில்‌ கொண்டிருக்கும்‌ 
வைராக்கியம்‌ பற்றியும்‌ அது முன்னுரைத்தது (1 இரா. 13:2). வெறும்‌ மனிதர்‌ 
இவ்விஷயங்களை அறிந்திருக்க முடியாது. 








ரேகோப்‌ 

கிறிஸ்துவுக்கு அறுநூறு வருடங்கள்‌ முன்னதாக, சில குமாரர்கள்‌ 
தங்கள்‌ தகப்பனுக்குக்‌ கீழ்ப்படிந்து நடந்ததினால்‌, தேவனுடைய 
தீர்க்கதரிசி, அவர்களை என்றென்றைக்குமாக ஆசீர்வதித்தார்‌ (எரே. 35:18, 
19). பத்தொன்பதாம்‌ நூற்றாண்டில்‌, மெக்காவுக்கு அருகில்‌ தங்களை 
ரேகாபின்‌ சந்ததியார்‌ என்று உரிமை கோரிய அறுபதாயிரம்‌ மக்கள்‌ 
காணப்பட்டார்கள்‌, இவர்கள்‌ தூய யூதமதத்தைப்‌ பின்பற்றியவர்களாகவும்‌ 
எபிரெய மொழியை அறிந்தவர்களாகவும்‌ இருந்தார்கள்‌. 


சிதேக்கியா 

துன்மார்க்கனான சிதேக்கியா, தேவனிடம்‌ பயபக்தியில்லாது 
இருந்ததற்காக மகிழ்ச்சியற்ற பதிலீடுகளைப்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ள 
வேண்டியிருந்தது. சிகேக்கியா, பாபிலோன்‌ நகரத்துக்குக்‌ கைதியாகக்‌ 
கொண்டு செல்லப்பட்டு, அங்கேயே மரிப்பான்‌, ஆயினும்‌ அவன்‌ 
பாபிலோன்‌ நகரத்தைக்‌ காண மாட்டான்‌ என்று தீர்க்கதரிசி அறிவித்தார்‌ 
(எசே. 12:13). வினோதமான இந்தத்‌ தீர்க்கதரிசனத்தைக்‌ கூறுவதற்கு 
தேவபக்தியற்ற அரசனான நேபுகாத்நேச்சார்‌ என்ன செய்யக்‌ கூடும்‌ என்ற 
முன்னறிவு தேவைப்பட்டிருந்தது. தேவபக்தியற்ற அந்த அரசன்‌, எபிரெயர்‌ 
ஒருவரின்‌ தீர்க்கதரிசனத்தை நிறைவேற்றுவதற்காகச்‌ சிதேக்யொ என்ற 
துரதிர்ஷ்டசாலியான கைதியைப்‌ பாபிலோனுக்குக்‌ கொண்டு செல்லும்‌ 
முன்‌ கண்களைப்‌ பிடுங்குவதற்குச்‌ சூழ்ச்சி செய்து இருக்க மாட்டார்‌ என்று 





நாம்‌ உறுதியாய்க்‌ கூறலாம்‌. 


அந்தியோகஸ்‌ 

நான்காம்‌ அந்தியோகஸ்‌ (எப்பிஃபேனஸ்‌) என்ற “பித்தம்‌ கொண்ட 
மனிதன்‌””” பற்றிய தானியேலின்‌ தீர்க்கதரிசனமானது மிகவும்‌ 
சரியானதாகவும்‌, துல்லியமானதாகவும்‌ உள்ளது. அந்தியோகஸின்‌ 
ஆட்‌ சிக்காலத்திற்கு நானூறு வருடங்களுக்கு முன்பாக இது (தானியேல்‌ 8 
மற்றும்‌ 11 ஆகியவற்றைக்‌ காணவும்‌) எழுதப்பட்டிருக்க முடியாது என்று 
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அவிசுவாசிகள்‌ வெறுமனே உறுதியாய்க்‌ கூறுகின்றார்கள்‌. இந்த விபரங்கள்‌ 
யாவும்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌ மட்டுமின்றி வரலாறாகவும்‌ உள்ளது என்று 
விமர்சகர்கள்‌ உறுதிப்படுத்துமளவுக்கு இது மிகவும்‌ தெளிவாக உள்ளது. 
தானியேல்‌ புத்தகத்தின்‌ எழுத்தாக்கத்தைத்‌ தவறெனக்‌ கூறி நிற்கும்‌ 
எழுத்துப்‌ பூர்வமான ஆதாரம்‌ எதுவும்‌ இல்லை. தானியேலின்‌ பெயரில்‌ 





அவருக்குப்‌ பின்‌ வந்த ஒருவர்‌ தானியேல்‌ என்ற போலிப்‌ பெயரில்‌ 
இதை எழுதினார்‌ என்ற கருத்தும்‌, இப்படிப்பட்ட தொரு புத்தகத்தை 
தேவன்‌ தமது வேதாகமத்தில்‌ இணைக்கச்‌ செய்தார்‌ என்ற கருத்தும்‌ 
தேவனுடைய இயல்புக்கும்‌ அவரது வசனத்தின்‌ இயல்புக்கும்‌ 
ஏற்புடையகாயிருப்பதில்லை. தானியேல்‌ தீர்க்ககரிசனமானது இயற்கைக்கு 





மேம்பட்டதாயுள்ளது என்பதற்கான ஆதாரத்தை ஒரு போலி என்று கீழே 
குள்ளுவதொன்றே அத்கீர்க்கதரிசனத்தை அழிக்கும்‌ வழி என்னுமளவுக்கு 
தானியேலின்‌ தீர்க்ககரிசனமானது அவ்வளவு தெளிவாகவும்‌, 








கூர்மையாகவும்‌ இருக்கின்றது. 


இயேசு 

பொதுவான எதிர்பார்ப்பு. வரப்போகிற மேசியாவைப்‌ பற்றிய 
எபிரெய கீர்க்கதரிசிகளின்‌ எழுத்துக்கள்‌ ஒரு பொதுவான எதிர்பார்ப்பையும்‌ 
நம்பிக்கையையும்‌ எழுப்பியிருந்தன. “வருகிறவர்‌ நீர்‌ தானா... 2” (மத்‌. 11:3) 
என்பது பொதுவான விசுவாசத்தை வெளிப்படுத்தும்‌ கேள்வியாய்‌ உள்ளது. 
புறஜாதியாரும்‌ யூதர்களும்‌ உலகத்தை ஆசீர்வதிப்பதற்காக வரப்‌ போகும்‌ 
விசேஷித்த ஒருவரை எதிர்பார்த்துக்‌ கொண்டிருந்தார்கள்‌. 

காலம்‌ குறிப்பிடப்பட்டது. ஏவுதல்‌ பெற்ற தீர்க்கதரிசிகள்‌, மேசியா 





வரப்‌ போகின்றார்‌ என்று முன்னுரைத்ததுடன்‌, அவருடைய வருகையின்‌ 
காலத்தையும்‌ அறிவித்தார்கள்‌. ரோமப்‌ பேரரசு இருக்கும்‌ பொழுதே (மு. 
62-இ.பி. 476) அவர்‌ வரவேண்டி யதாயிருந்தது. இரண்டாவது தேவாலயம்‌ 
இருந்த பொழுதே - அதாவது கி.பி. 70க்கு முன்‌ எல்லா நாட்டவரின்‌ 
விருப்பமும்‌ ஏற்படுவதாயிருந்தது. வம்சா வழி அட்டவணைகள்‌ அழியு 
முன்பே - அதாவது கி.பி. 70க்கு முன்பே - யூதாவிலிருந்து ஆட்சியாளர்‌ 
வருவார்‌. அபிஷேகம்‌ பண்ணப்பட்ட வரான அரசர்‌/பிரபு, எருசலேமின்‌ 
அழிவுக்கு முன்பே - அதாவது கி.பி. 70க்கு முன்பே - வருவார்‌. ஆகையால்‌, 
உலகமானது தன்‌ இரட்சகரை, கி.மு. 65ல்‌ ரோமப்‌ பேரரசு நிலை 
நாட்டப்பட்ட பிறகு, மற்றும்‌ கி.பி. 70ல்‌ எருசலேமின்‌ தேவாலயம்‌ 
அழிவதற்கு முன்பு ஆகிய இவ்விரண்டு நிகழ்ச்சிகளுக்கும்‌ இடைப்பட்ட 
ஏதோ ஒரு காலத்தில்‌ எதிர்பார்க்க முடிந்திருந்தது. 

சில விவரிப்புகளும்‌ தகுதிப்‌ பெயர்களும்‌. இயேசுவை முன்னு 
ரைத்திருந்த சில விவரிப்புக்களும்‌ தகுதிப்‌ பெயர்களும்‌ பின்வருமாறு: Shiloh 
- சமாதான கர்த்தர்‌ (அதி. 49:10), யாக்கோபின்‌ நட்சத்திரம்‌ (எண்‌. 24:17), 
தீர்க்கதரிசி (உபா. 18:15), வருகிறவர்‌ (சங்‌. 118:26), தாவீதின்‌ ஆண்டவர்‌ 
(சங்‌. 110:1), தேவகுமாரன்‌ (சங்‌. 2:7, 12), சீயோனின்‌ ராஜா (சங்‌.2:6); Messiah 
- அபிஷேகம்‌ பண்ணப்பட்ட வர்‌ (சங்‌. 2:2), ஆராதிக்கத்‌ தக்கவர்‌ (சங்‌. 2:12), 
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இம்மானுவேல்‌ (ஏசா. 7:14), தடுக்கலின்‌ கல்‌ (ஏசா. 8:14), அதிசயமான 
ஆலோசனை கர்த்தா (ஏசா. 9:6), வல்லமையுள்ள தேவன்‌ (ஏசா. 9:6), நித்திய 
பிதா (ஏசா. 9:6). சமாதானப்‌ பிரபு (ஏசா. 9:6), ஜனங்களின்‌ கொடி (ஏசா. 
11:10), விலையேறப்பெற்ற மூலைக்கல்‌ (ஏசா. 28:16), தேவனுடைய தாசன்‌ 
(ஏசா. 42:1), தேவனால்‌ தெரிந்து கொள்ளப்பட்டவர்‌ (ஏசா. 42:1), 
நீதியுள்ளவர்‌ (ஏசா. 42:6), புறஜாதியாருக்கு ஒளி (ஏசா. 49:6), இரட்சகர்‌ 
(ஏசா. 49:6), கர்த்தருடைய புயம்‌ (ஏசா. 53:1), ஆட்டுக்குட்டி (ஏசா. 53:7), 
சாட்சி (ஏசா. 55:4), தலைவர்‌ (ஏசா. 55:4), அதிபதி (ஏசா. 55:4), 
சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கிப்பவர்‌ (ஏசா. 61:1), இரட்சிப்பவர்‌ (ஏசா. 62:11), 
- கர்த்தர்‌ (யேகோவா) (எரே. 23:6). தாவீது (ஓசியா 3:5), ஆளும்‌ பிரபு (எரே. 
30:21), கிளை (எரே. 23:5), மேய்ப்பர்‌ (எசே. 34:23), மனுஷ குமாரன்‌ (கானி. 
7:13), நித்தியத்துக்கும்‌ ஆளுகை செய்பவர்‌ (மீகா 5:2), சகல ஜாதிகளாலும்‌ 
விரும்பப்பட்டவர்‌ (ஆகாய்‌ 2:7), ஆலயத்தின்‌ ஆண்டவர்‌ (மல்கி. 3:1), 
உடன்படிக்கையின்‌ தூதனானவர்‌ (மல்கி. 3:1), நீதியின்‌ சூரியன்‌ (மல்கி. 4:2). 
(“மேசியாவைப்பற்றிய தேர்ந்தெடுத்த தீர்க்ககரிசனங்களும்‌ அவைகளின்‌ 
நிறைவேற்றமும்‌” என்ற புத்தகத்திலும்‌ மற்றும்‌ இப்புத்தகத்தில்‌ 
“மேசியாவைப்‌ பற்றிய தீர்க்கதரிசனங்கள்‌” என்ற அடுத்த பாடத்திலும்‌ 
காணவும்‌) 

நிகழ்தகவின்‌ சட்டம்‌. இயேசுவைப்‌ பற்றி ஐம்பது தீர்க்கதரிசனங்கள்‌ 
மட்டுமே கூறப்பட்டிருந்து, அவை நடப்பது மற்றும்‌ நடக்காதிருப்பது ஆகிய 
இரண்டுக்குமே சமமான வாய்ப்புள்ளது எனக்கொண்டால்‌ கூட, அந்த 
ஐம்பது தீர்க்கதரிசனங்களுமே நிறைவேறுவது என்பது மிக மிக அரிதாகும்‌. 
உண்மையில்‌ அதற்கு எதிரான நிகழ்தகவானது, “இரண்டின்‌ ஐம்பது 
மடங்கல்‌ இருந்து, [1௩ எனப்படும்‌] கணக்கில்‌ அடங்காத எண்ணிக்கை 
வரையுள்ளதாகும்‌; அதாவது, அந்தச்‌ சூழ்நிலைகள்‌ யாவும்‌ கவிழ்த்துப்‌ 
போடப்‌ படுவதற்கான நிகழ்தகவு நூற்றுப்‌ பன்னிரெண்டு கோடியே 
ஐம்பது லட்சத்திற்கும்‌ பெரிதானதாகும்‌” (Alexander Camp bell, The Evidences 
of Christianity: A Debate). ஐம்பது நிகழ்ச்சிகள்‌ சம காலத்தில்‌ நடக்குமென்ற 
அனுமானமே, “அது நடப்பதற்கான மாபெரும்‌ நிகழ்தகவைச்‌ சரியாக 
விளக்கக்‌ கூடிய கணக்கிலடங்கா எண்களின்‌ மடங்கைத்‌ 
காண்டியிருப்பதாக உள்ளது” (மேற்சொன்ன நூலில்‌ இருந்தே இதுவும்‌ 
எடுக்கப்பட்டது). இந்தக்‌ கணக்கீட்டில்‌ தேவனின்‌ சார்பாகவும்‌ தேவனுக்‌ 
கெதிராகவும்‌ மேற்கொள்ளப்படும்‌ சித்தங்கள்‌ மற்றும்‌ செயல்பாடுகளைக்‌ 
கைக்கொள்ளும்‌ “திரளான கூட்டத்தாரின்‌ கட்டுக்கடங்காத உணர்ச்சி, 
பிரபுக்களின்‌ பேராவல்‌, ஞானிகளின்‌ படிப்புகள்‌, துன்மார்க்கரின்‌ 
சூழ்ச்சிகள்‌, யுத்தங்கள்‌, புரட்சிகள்‌ மற்றும்‌ நாடுகளின்‌ பல்வகையான 
ஆளுமைச்‌ சக்திகள்‌?” என்ற பெயருடைய சுயாதீன முகவர்களின்‌ 
செயல்பாடுகள்‌ எதுவும்‌ கவனத்தில்‌ கொள்ளப்படவில்லை.” 

நூறு கர்க்கதரிசனங்கள்‌ மட்டுமே கூறப்பட்டிருந்திருந்தால்‌ கூட, அவை 
யாவும்‌ ஒரு மனிதரில்‌ நிறைவேற வேண்டுமென்றால்‌, அதற்கான 
நிகழ்தகவானது, இவ்வுலகம்‌ முழுவதும்‌ தண்ணீராய்‌ இருந்து அதற்குள்‌ 
விடப்படும்‌ தண்ணீர்த்‌ துளிகள்‌ ஒன்றுக்கும்‌ குறைவான எண்ணிக்கையில்‌ 
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இருப்பதற்குச்‌ சமமாகும்‌. 

இதைக்‌ கவனியுங்கள்‌: ஐம்பதோ அல்லது நூறோ அல்ல, ஆனால்‌ 
கிறிஸ்துவைப்‌ பற்றி 332 தீர்க்கதரிசனங்கள்‌ கணக்கிடப்பட்டுள்ளன! 
ஆகையால்‌ இயேசு, “அவருடைய [தேவனுடைய] சித்தத்தின்படி செய்ய 
மனதுள்ளவனெவனோ அவன்‌ இந்த உபதேசம்‌ தேவனால்‌ 
உண்டாயிருக்றெதோ, நான்‌ சுயமாய்ப்‌ பேசுகிறேனோ என்று அறிந்து 
கொள்ளுவான்‌” (யோவா. 7:12) என்று உறுதிபடக்‌ கூறியதில்‌ வியப்பேதும்‌ 
இல்லை. இயல்பான உலகில்‌ ஆதாரங்கள்‌ என்பவை நாத்திகர்களை 
எவ்விதச்‌ சாக்குப்‌ போக்கும்‌ கூறாதபடி வைத்தது போலவே, தீர்க்கதரிசன 
வசனத்தின்‌ ஆதாரங்கள்‌ தேவபக்தியற்றவர்களை எவ்வித சாக்குப்‌ போக்கும்‌ 
கூறாதபடி வைத்துள்ளன. 

இயேசு தீர்க்கதரிசனங்களை நிறைவேற்றினார்‌ என்பது பொதுவாக 
ஒப்புக்‌ கொள்ளப்படுகின்றது. இந்த தீர்க்கதரிசனங்கள்‌ யாவும்‌ இயேசு வந்த 
பிறகு எழுதப்பட்டன என்று உறுதிப்படுத்துவதே இந்த உரிமைகோருதலை 
மறுப்பதற்கான ஒரே ஒரு வழியாகும்‌. இருந்தாலும்‌, இந்த உறுதிப்பாடும்‌ 
கூட தேவபக்தியற்றவர்களாலேயே பொய்யென கருதப்பட்டது. 








தேவபக்தியற்ற யூதர்கள்‌ கூட பழைய ஏற்பாட்டுப்‌ புத்தகங்களின்‌ 
பழைமைத்தன்மையையும்‌, பாடக்‌ கருத்தின்‌ மிகச்‌ சரியான தன்மையையும்‌ 
பலமாக உறுதிப்படுத்தியுள்ளார்கள்‌. இவ்விதமாக, கிறிஸ்துவை 
விசுவாசியாத யூதர்கள்‌ கூட அவர்கள்‌ அறியாமலேயே கிறிஸ்துவின்‌ 
நிலைப்பாட்டிற்குப்‌ பங்களித்துள்ளார்கள்‌! 


இயேசுவால்‌ கொடுக்கப்பட்ட தீர்க்கதரிசனங்கள்‌ 

வருகிறவராயிருந்த கிறிஸ்துவைப்‌ பற்றிய 332 தூர்க்கதரிசனங்களில்‌ 
ஒன்று அவரே ஒரு தீர்க்கதரிசியாய்‌ இருப்பார்‌ என்பதாகும்‌. உண்மையில்‌ 
தீர்க்கதரிசனம்‌ கூறத்‌ தமக்கருந்த திறமையென்ற தெய்வீக நிலையை அவர்‌ 
உரிமை கோரினார்‌. இந்தத்‌ தச்சர்‌/பிரசங்கயொர்‌ தம்மை ஒரு சிறு கூட்டமே 
பின்பற்றிக்‌ கொண்டிருந்த நிலையில்‌, தமது சொந்த மரணம்‌ பற்றி முன்னு 
ரைத்தார்‌ (மத்‌. 16:21; மாற்‌. 9:31; லூக்‌. 9:22), இருப்பினும்‌ தமது 
இயக்கத்தின்‌ எதிர்கால விரிவாக்கம்‌ பற்றி அவர்‌ முன்னுரைத்தார்‌. அவர்‌ ஒரு 
அற்பமான தீர்க்கதரிசியாய்‌ இருந்ததில்லை! அவரது மரணத்திற்குப்‌ பின்‌ 
அவரைப்‌ பின்பற்றியவர்கள்‌ திரளாய்ப்‌ பெருகியது எப்படி என்பது 
வரலாற்றின்‌ அற்புதங்களில்‌ ஒன்றாக உள்ளது. 

இயேசுவின்‌ பல முன்னுரைத்தல்களில்‌ எருசலேம்‌ நகரைப்‌ பற்றி 
இருபத்தைந்து முன்னுரைத்தல்கள்‌ உள்ளன. சமாதானமான ஒரு 
காலகட்டத்தில்‌ அவர்‌ அதன்‌ முழுமையான அழிவைப்‌ பற்றிக்‌ தைரியமாய்‌ 
அறிவித்தார்‌ (மத்‌. 16:21; மாற்‌. 9:31; லூக்‌. 9:22). 50௬24௬16 அடிகள்‌ அளவு 
கொண்ட - ஆலயத்தின்‌ மகிமையாயிருந்த - பெரிய, வெள்ளைச்‌ சலவைக்‌ 
கற்கள்‌ ஒன்றின்‌ மேல்‌ ஒன்றிராதபடி அழிக்கப்படும்‌ (மத்‌. 24:2; மாற்‌. 18:2; 
லூக்‌. 21:6). இது நாற்பது ஆண்டுகளுக்குப்‌ பின்‌ அந்த நகரமானது தத்துவின்‌ 
கைகளில்‌ அகப்பட்ட பிறகு நிறைவேறியது. அக்கினியானது ஆலயத்தின்‌ 
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பொன்னை உருக்கியது, “உருகிய பொக்கிஷத்தை எடுப்பதற்காக, 
அவைகளை முற்றிலும்‌ கொள்ளையிடுவதற்காக” கற்கள்‌ யாவும்‌ கொள்ளை 
யிட்டவர்களால்‌ கோண்டி எடுக்கப்பட்டன. தீத்து இராயன்‌ 
அலங்காரமான அக்கட்டிடத்தைக்‌ காக்க முயற்சி செய்தும்‌ கூட, தனது 
படை வீரர்களின்‌ பேராவலைக்‌ கட்டுப்படுத்த முடியாமல்‌ போனது, 
தேவாலயத்தின்‌ அழகும்‌ மதிப்பும்‌ மிக்க கட்டிடத்தைக்‌ காப்பதற்காக 
முயற்சி செய்ததில்‌ தத்து தன்னையறியாமலேயே இயேசுவின்‌ வார்த்தைக்கு 
எதிராகச்‌ செயல்படுவரானார்‌. இருப்பினும்‌, என்ன நடக்கும்‌ என்பதை 
இயேசு அறிந்திருந்தார்‌. “இதோ, முன்னதாக உங்களுக்கு 
அறிவித்திருக்கிறேன்‌” (மத்‌. 24:25) என்று அவர்‌ கூறினார்‌. ரோமர்களின்‌ 
இடர்ப்பாடு நிறைந்த முயற்சியானது ஆயுதங்களினால்‌ அல்ல, ஆனால்‌ 
தேவனுடைய சித்தத்தினாலேயே வெற்றி பெற்றது என்பதைப்‌ 
பின்னாட்களில்‌ தத்து உணர்ந்து கொண்டார்‌. 

கள்ள கிறிஸ்துகள்‌ எழும்புவார்கள்‌ என்று இயேசு கூறினார்‌. ஏவப்பட்ட 
தீர்க்கதரிசிகள்‌ என்று தங்களை உரிமை கோரிக்‌ கொண்ட மனிதர்களின்‌ 
பெயர்களை வரலாறு பதிவு செய்துள்ளது. இயேசுவின்‌ வசனங்களின்படி, 
யுத்தங்களும்‌, யுத்தங்களின்‌ செய்தியும்‌, பஞ்சங்களும்‌, பூமியதிர்ச்சிகளும்‌ 
உண்டாகும்‌ (மத்‌. 24:6, 7; மாற்‌. 13:7, 8). யுத்தங்கள்‌ மற்றும்‌ யுத்தங்களின்‌ 
செய்திகளை வரலாறு பதிவு செய்துள்ளதோடு, கிலவுதியு இராயனின்‌ 
ஆட்சிக்‌ காலத்தில்‌ ஏற்பட்ட பஞ்சங்கள்‌, கொள்ளை நோய்கள்‌ மற்றும்‌ 
பூமியதிர்ச்சிகள்‌ ஆகியவற்றையும்‌ அது பதிவு செய்துள்ளது. வானத்தில்‌ 
இருந்து அடையாளங்கள்‌ உண்டாகும்‌ என்று இயேசு கூறினார்‌ (லூக்‌. 
21:11). அவிசுவாசிகளாயிருந்தாலும்‌ மதிப்புமிக்க வரலாற்றாளர்கள்‌ 
மனிதர்களின்‌ மனங்களில்‌ ஆழ்ந்த பதிவை ஏற்படுத்தக்‌ கூடிய, வழக்கத்திற்கு 
மாறான காட்சிகளைப்‌ பதுவு செய்திருக்கின்றார்கள்‌. எருசலேமின்‌ 





வீழ்ச்சிக்கு முன்‌ இயேசுவின்‌ சீஷர்கள்‌ கசப்பு மிக்க உபத்திரவங்களை 
அநுபவிப்பார்கள்‌ என்று இயேசு முன்னதாகவே எச்சரிக்கை செய்திருந்தார்‌ 
(மத்‌. 24:9). இவ்விதமாக, நீரோவும்‌ மற்ற பேரரசர்களும்‌ கிறிஸ்தவர்களை 
என்ன செய்வார்கள்‌ என்பதை இயேசு முன்னதாகவே அறிந்திருந்தார்‌. 
உபத்திரவத்தினால்‌ கிறிஸ்தவர்களில்‌ பலர்‌ விசுவாசத்தில்‌ இடறல்‌ 
அடைவார்கள்‌ என்று இயேசு தீர்க்கதரிசனம்‌ கூறியிருந்தார்‌ (மத்‌. 24:10). 
இந்த விசுவாச விலக்கங்கள்‌ பற்றி வரலாறு கூறுகின்றது. எருசலேமின்‌ 
வீழ்ச்சிக்கு முன்பாக, இந்த உலகம்‌ முழுவதும்‌ சுவிசேஷத்தைக்‌ கேள்விப்பட 
வேண்டியதாய்‌ இருந்தது. கி.பி. 30 முதல்‌ 70 வரையில்‌ கிறிஸ்தவம்‌ பரவியது 
பற்றிய பதிவேடானது வரலாற்றில்‌ மிகவும்‌ திகைப்புக்குரிய 
அத்தியாயமாயிருக்கின்றது. எருசலேமைச்‌ சுற்றிலும்‌ படைகள்‌ சூழ்ந்து 
கொள்வதற்கு நாற்பது ஆண்டுகள்‌ முன்னதாகவே இயேசு தமது சீஷர்கள்‌ 
குப்பித்துக்‌ கொள்ள வாய்ப்பைப்‌ பெற்றிருப்பார்கள்‌ என்று அறிந்திருந்தார்‌. 
இதற்கு மறுபுறத்தில்‌, ரோமப்‌ படைத்‌ தலைவரான செஸ்ட்டியஸ்‌ கால்லஸ்‌ 
என்பவர்‌ முற்றுகையிடத்‌ தொடங்கி, திடீரெனப்‌ பின்‌ வாங்கிச்‌ சென்றது 
ஏன்‌ என்பதற்கான காரணத்தை வரலாற்றாளர்கள்‌ இன்னமும்‌ அறியாமல்‌ 
இருக்கின்றார்கள்‌. முற்றுகையானது மறுபடி ஆரம்பிக்கப்படுவகற்கு முன்‌, 





43 


குப்பியோடும்படியான அறிவுரை இயேசுவால்‌ தரப்பட்டிருந்ததை 
அறிந்திருந்த ஆயிரக்கணக்கான கிறிஸ்தவர்கள்‌ தங்கள்‌ உயிரைக்‌ காத்துக்‌ 
கொள்வதற்காக எருசலேமைக்‌ கைவிட்டு ஓடிப்‌ போனார்கள்‌. 
விசுவாசியாக யூதர்களோ அங்கேயே தங்கியிருந்து, அழிக்கப்பட்டார்கள்‌ 
அல்லது அடிமைகளாக விற்றுப்‌ போடப்பட்டார்கள்‌. 

இயேசு, தாம்‌ மிகவும்‌ நேசித்ததும்‌ கண்ணீர்‌ விட்டதுமான எருசலேம்‌ 
நகரமானது உலகின்‌ மிகக்‌ கொடிய உபத்திரவத்திற்குள்ளாகும்‌ என்று 
முன்னுரைகத்தார்‌. இது எவ்வாறு நடந்தது என்பதை விசுவாசமற்ற 
வரலாற்றாளரான ப்ளேவியஸ்‌ யோசிப்பஸ்‌ கூறியுள்ளார்‌. மனிதனை 
மனிதன்‌ உண்ணக்‌ தூண்டிய வழியற்ற நிலைமைகளுடன்‌ கூட, இந்தக்‌ 
கொலை பாதகத்தின்‌ விளைவாக பதினோறு இலட்சம்‌ குடிகள்‌ கொல்லப்‌ 
பட்டு, 97,000 பேர்‌ அடிமைகளாகப்‌ பிடித்துச்‌ செல்லப்பட்டார்கள்‌. பல 
ஆண்டுகளுக்குப்‌ பின்‌ கட்டிடங்களுக்கான அஸ்துபாரங்கள்‌ 
தோண்டப்பட்ட பொழுது, அந்த இடம்‌ குடியிருப்புப்‌ பகுதியாய்‌ 
எப்போதாவது இருந்திருக்கும்‌ என்று ஒருவராலும்‌ கூறப்பட முடியாது 
என்று கண்ணால்‌ கண்ட சாட்சிகள்‌ அறிக்கை தந்தார்கள்‌. கி.பி. 70ல்‌ ஜலை 
16 அன்று ஆலயத்தில்‌ கடைசியாகப்‌ பலி செலுத்தப்பட்டது, நகரமானது 
அதே ஆண்டு ஆகஸ்ட்டு மாதம்‌ 9ம்‌ நாள்‌ தீக்கொளுத்தப்பட்டது. 

எருசலேமுக்கு வரப்‌ போகிறதாயிருந்த முடிவைப்‌ பற்றிய 
திகைப்பூட்டும்‌ உண்மையை இயேசு முன்னுரைத்ததோடு, அப்பொழுது 
வாழ்ந்திருந்த தலைமுறையின்‌ காலத்திற்குள்ளாகவே அம்முடிவு ஏற்படும்‌ 
என்றும்‌ குறிப்பிட்டிருந்தார்‌. குறிப்பிட்டபடி யே, நாற்பது ஆண்டுகளுக்குப்‌ 
பின்‌, தேவபக்தியற்ற படையொன்று அவரது வசனத்தை நிறைவேற்றியது. 

சிறு விபரங்களைக்‌ கூட அறிவித்திருந்த இயேசுவின்‌ இந்த 
முன்னறிவைச்‌ சிறுமைப்படுத்த ஒரே வழி எதுவென்றால்‌, எருசலேமின்‌ 
அழிவுக்குப்‌ பின்‌ அவரது சீஷர்களால்‌ இந்த முன்னுரைத்தல்கள்‌ 
எழுதப்பட்டன என்று கூறுவதேயாகும்‌. இருப்பினும்‌, இயேசுவின்‌ முன்னு 
ரைத்தல்களைத்‌ தருகின்ற சுவிசேஷங்கள்‌ மூன்றும்‌ எருசலேமின்‌ வீழ்ச்சிக்கு 
முன்பே வெளியிடப்பட்டன என்பதை ஏராளமான ஆதாரங்கள்‌ 
சுட்டிக்காட்டுகின்றன. இவைகள்‌ சுற்றோட்டத்தில்‌ இருந்தது மட்டுமின்றி, 
நகரத்தை விட்டு ஓடிவிடும்படி இவைகளில்‌ காணப்பட்ட அறிவுரை 
யின்படி கிறிஸ்தவர்கள்‌ செயல்பட்டார்கள்‌ என்பதும்‌ உறுதியானதாகும்‌. 
எருசலேமின்‌ வீழ்ச்சியைப்‌ பற்றிய முன்னுரைத்தல்களைத்‌ தரத்தவறிய ஒரே 
ஒரு சுவிசேஷ நூலாகிய யோவான்‌ எழுதிய சுவிசேஷமானது கி.பி. 70க்குப்‌ 
பிறகு வெளியிடப்பட்டதாகும்‌. 

இயேசுவின்‌ முன்‌ அறிவிப்புகளில்‌ ஒன்றை, ஒன்றுமில்லாத 
தாக்குவதற்குப்‌ பெருவிருப்புடன்‌ மேற்கொள்ளப்பட்ட திகைப்பூட்டும்‌ 
முயற்சி பற்றி வரலாற்றில்‌ கூறுமளவுக்கு, இயேசுவின்‌ முன்னுரைத்தல்கள்‌ 
மிகவும்‌ குறிப்பிடத்தக்கவைகளாகவும்‌, அவைகளின்‌ நிறைவேற்றங்கள்‌ 
மிகவும்‌ சரியானவைகளாகவும்‌ இருந்தன. எருசலேமின்‌ வீழ்ச்சிக்குப்‌ பிறகு, 
அது புறஜாதியாரால்‌ மிதிக்கப்படும்‌ என்று இயேசு கூறினார்‌. விசுவாசத்தை 
விட்டு விலகிச்‌ சென்ற பேரரசரான யூலியு (இ.பி. 331-62), கிறிஸ்தவத்தின்‌ 
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மீது தாம்‌ கொண்டிருந்த வெறுப்புணர்வினால்‌, எருசலேமில்‌ இருந்து 
புறஜாதியார்‌ எல்லாரையும்‌ நீக்கி விட்டு, யூதர்களை அங்கு மறுபடியும்‌ 
நிலைநாட்ட முடிவு செய்தார்‌. ஆலயத்தை மறுபடியும்‌ கட்டுவதற்கு அவர்‌ 
மேற்கொண்ட முயற்சிகள்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ தடைகளைச்‌ சந்தித்தது, சில 
குடைகள்‌ இயற்கையானவைகளாகவும்‌, சில தடைகள்‌ இயற்கைக்கு 
மேலானவைகளாகவும்‌ இருந்தன என்று அறிக்கை தரப்பட்டுள்ளது. 
கடைசியாக, ஏராளமான பணத்தைச்‌ செலவிட்ட பிறகு, யூலியு தம்‌ 
திட்டத்தைக்‌ கை விட்டார்‌. அவா்‌ தமது மரணத்தின்‌ போது, “கலிலேயனே, 
நீ வெற்றி பெற்றாய்‌!” என்று ஆச்சரியத்துடன்‌ அறிக்கையிட்டார்‌. 


முடிவுரை 

பழைய மற்றும்‌ புதிய ஏற்பாட்டுத்‌ தீர்க்கதரிசனங்களின்‌ 
நிறைவேற்றத்தைப்‌ பற்றிய ஆர்வமிக்க இப்பாடமானது தெய்வீக 
எழுத்தாளர்‌ ஒருவரையே சுட்டிக்காட்ட முடியும்‌. இர்க்கதரிசனங்கள்‌ ஏக 
காலத்தில்‌ நடைபெறுவதற்கு மிகவும்‌ திட்டவட்டமானவைகளாய்‌ 
இருக்கின்றன; அவைகள்‌ யூகங்களாய்‌ இருக்கக்‌ கூடாத அளவுக்கு மிகச்‌ 
சரியாக நிறைவேற்றப்பட்டுள்ளன. அவைகள்‌ தேவனுடைய வசனத்தின்‌ 
ஏவுதலை நாம்‌ நம்பும்படி செய்யட்டும்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

'கல்தேயா என்பது பாபிலோனின்‌ தெற்குக்‌ கோடியில்‌ உள்ள ஒரு பகுதிக்கு மட்டுமே 
தகுதியான பெயர்‌ ஆகும்‌. அப்பகுதியில்‌ கல்தேயர்கள்‌ ஆதிக்கம்‌ மிக்கவர்களான பிறகு, 
அவர்கள்‌ புதிய - பாபிலோனியப்‌ பேரரசை நிலைநாட்டினார்கள்‌. பாபிலோன்‌ முழுவதற்கும்‌ 
“கல்தேயருடைய பூமி” என்ற சொற்றொடரையும்‌, பாபிலோனியப்‌ பேரரசின்‌ குடிமக்கள்‌ 
யாவருக்கும்‌ “கல்தேயா்கள்‌”” என்ற சொற்றொடரையும்‌ எபிரெயத்‌ தீர்க்கதரிசிகள்‌ 
பயன்படுத்தினார்கள்‌. “நான்காம்‌ அந்தியோகஸ்‌ (எப்பிபெனெஸ்‌) என்பவர்‌, பழைய மற்றும்‌ 
புதிய ஏற்பாடுகளுக்கு இடைப்பட்ட காலமாகிய நானூறு வருடங்களின்‌ போது, கி.மு. 175 
முதல்‌ 164 வரை சீரியாவை ஆண்டு வந்த ஒரு செல்யூஸிட்‌ அரசராவார்‌. இவர்‌, யூதேயாவில்‌ 
இருந்தவர்கள்‌ உட்படத்‌ தம்‌ குடிமக்கள்‌ யாவர்‌ மீதும்‌ 11௦112484௦ என்ற வகைதெரியாக்‌ 
கலாச்சாரத்தை நிர்ப்பந்தப்படுத்தினார்‌. யூதமார்க்கத்தை அழிப்பதற்கு அவர்‌ செய்த 
முயற்சிகள்‌, விருத்தசேதனம்‌, ஓய்வு நாள்‌ ஆசரிப்பு, நியாயப்பிரமாணத்தை வாசித்தல்‌ 
போன்றவற்றைத்‌ தடை செய்யும்படி அவரை வழி நடத்தின. தேவாலயம்‌ பரிசுத்தக்‌ 
குலைச்சலாக்கப்பட்டது; யூதர்கள்‌ விக்கிரக ஆராதனையில்‌ பங்கேற்று, அசுத்தமான உணவைப்‌ 
புசிக்க வேண்டியதாயிற்று. யூதர்களின்‌ சுயாதனத்தை மீட்டமைக்கும்‌ பணியை 
உச்சகட்டத்திற்குக்‌ கொண்டு சென்ற புரட்சி ஒன்றை யூதாஸ்‌ மக்காபேயஸ்‌ என்பவர்‌ 
வழிநடத்தினார்‌. கி.மு. 141ல்‌ தேசமானது சீரியாவின்‌ கட்டுப்பாட்டில்‌ இருந்து விடுதலை 
பெற்றது. மக்காபேயர்களின்‌ புரட்சியும்‌, அதற்கு வழிகோலிய நிகழ்ச்சிகளும்‌ ஏவுதல்‌ 
பெற்றிராத புத்தகங்களான 1 மற்றும்‌ 2 மக்காபேயர்‌ என்ற புத்தகங்களின்‌ பதியப்பட்டுள்ளன. 
Alexander Keith, Evidence of Truth of the Christian Religion Derived From the Literal Fulfillment of Prophecy (Philadel- 
phia: Presbyterian Board of Publication, n.d.), 368-69. 
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வேதாகமத்‌ தீர்க்கதரிசனமும்‌ எதிர்நிலையில்‌ மனித 
தீர்க்கதரிசனமும்‌ 


வேதாகமக்‌ தர்க்ககரிசனத்திற்கும்‌, வெறும்‌ மனித தர்க்ககரிசனத்திற்கும்‌ 
இடையில்‌ உள்ள உறவானது ஒப்பீடு என்பதற்குப்‌ பதில்‌ ஒரு 
எதிரிடையாகவே இருக்கின்றது. நிரூபணம்‌ செய்யப்பட்ட முன்னு 
ரைத்தலின்‌ தன்மை பற்றியும்‌, ஒழுக்கம்‌ மற்றும்‌ ஆவிக்குரிய பொருளடக்கம்‌ 
பற்றியும்‌ ஆகிய இவ்விரண்டிற்குமே இது உண்மையாய்‌ இருக்கின்றது. 
புறதெய்வத்‌ தீர்க்கதரிசிகள்‌ தங்கள்‌ மனங்களில்‌ நீதியை அல்ல, 
வளமையையே சிந்தித்துக்‌ கொண்டிருந்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ தங்களின்‌ 
உள்ளூர்த்‌ தெய்வங்களை மட்டுமே அறிந்திருந்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ ஒழுக்க 
நெறிகளையோ இரட்சிப்பையோ கொண்டிருந்ததில்லை. சுத்தமான 
கைகள்‌, சுத்த இருதயம்‌, மற்றும்‌ ஒரு தெய்வக்‌ கோட்பாடு ஆகியவற்றில்‌ 
வேதாகம தீர்க்கதரிசனம்‌ மட்டுமே தனித்து நிலைநிற்கின்றது. 

முன்னுரைத்தலின்‌ தன்மை பற்றிப்‌ பார்க்கையில்‌, வேதாகமம்‌ 








மட்டுமே நிரூபணம்‌ செய்யப்பட்ட நிகழ்ச்சிகளைக்‌ கொண்ட நிறைவேறிய 
தீர்க்கதரிசனத்தை முன்‌ வைப்பதாகக்‌ கூறப்படலாம்‌. இஸ்லாம்‌, புத்த 
சமயம்‌, கன்‌ஃப்யூஷியனிஸம்‌, ஷின்ட்டோயிஸம்‌ மற்றும்‌ 
ஜொராஸ்டிரியனிஸம்‌ ஆகியவைகளுக்குரிய புத்தகங்கள்‌ முன்னுரைக்கும்‌ 
முயற்சி எதையும்‌ மேற்கொள்வதில்லை. புறதெய்வ வழிபாட்டாளரான 
டெல்பிக்‌ என்ற பேச்சாளர்‌ தீர்க்ககரிசனம்‌ கூற முயற்சி செய்த போது, அது 
எப்பொழுதுமே பல பொருளுடையதாகவும்‌, விளங்காத அர்த்தம்‌ 
கொண்டதாகவுமே இருந்தது. தீர்க்கதரிசனம்‌ கூறுவதற்குச்‌ செய்யப்பட்ட 
மற்ற முயற்சிகளின்‌ பொழுதும்‌, தங்களுக்குத்‌ தாங்களே ஏற்படுத்திக்‌ 
கொண்ட தர்க்ககரிசிகளால்‌ அவர்கள்‌ சங்கடம்‌ அடையவே நேரிட்டது. 

மற்ற மதங்களில்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌ இல்லாமை, புறதெய்வப்‌ 
பேச்சாளர்களின்‌ பயனற்ற முயற்சி, மற்றும்‌ தன்னையே தோல்வியுறச்‌ 
செய்யும்‌ முயற்சிகள்‌ ஆகியவை யாவும்‌ வேதாகம தீர்க்கதரிசனத்தை மிகவும்‌ 
மதிக்கத்‌ தக்கதாகவும்‌, ஓப்பிடுவதினால்‌ பயபக்தியுடன்‌ பார்க்கத்‌ 
தக்கதாகவும்‌ ஆக்குகின்றன. 
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வேதாகமத்தின்‌ ஏவுகலும்‌ அதிகாரமுடைமையும்‌ 


மசியாவைப்‌ பற்றிய 


துர்க்கதுரிசனங்கள்‌ 





தாவீதின்‌ குமாரன்‌ (2 சாமு. 7:12) 
கி.மு. 1000 ஆண்டளவில்‌ இஸ்ரவேலின்‌ அரசராய்‌ இருந்த தாவீது, 
தேவனுடைய வீடாய்‌ இருப்பதற்காக ஒரு நிலையான ஆலயத்தைக்‌ கட்ட 
விரும்பினார்‌. இதற்குப்‌ பதிலுரையாக தேவன்‌ தாவீதுக்கென்று தாம்‌ ஒரு 
வீட்டைக்‌ கட்டப்‌ போவதாகக்‌ கூறினார்‌ (2 சாமு. 7:11). தாவீதுக்காகத்‌ 





தேவன்‌ திட்டம்‌ செய்திருந்த வீடானது மரம்‌ மற்றும்‌ கல்லினால்‌ ஆனதாய்‌ 
இருக்காது: அது தாவீதின்‌ பின்‌ சந்ததியாய்‌ இருக்கும்‌. அது ஒரு குடும்ப - 
வீடாக, அவரது கர்ப்பப்‌ பிறப்பின்‌ சந்ததியாக இருக்கும்‌. தாவீதின்‌ மகனான 
சாலொமோனைப்‌ பற்றி தேவன்‌ பின்வருமாறு நேரடியாகப்‌ பேசினார்‌: 


அவன்‌ என்‌ நாமத்திற்கென்று ஒரு ஆலயத்தைக்‌ கட்டுவான்‌; அவன்‌ 
ராஜ்ய பாரத்தின்‌ சிங்காசனத்தை என்றைக்கும்‌ நிலைக்கப்‌ 
பண்ணுவேன்‌. நான்‌ அவனுக்குப்‌ பிதாவாயிருப்பேன்‌, அவன்‌ எனக்குக்‌ 
குமாரனாயிருப்பான்‌; ... உன்‌ வீடும்‌, உன்‌ ராஜ்யமும்‌ 
என்றென்றைக்கும்‌ உனக்கு முன்பாக ஸ்திரப்பட்டிருக்கும்‌; உன்‌ 
ராஜாசனம்‌ என்றென்றைக்கும்‌ நிலைபெற்றிருக்கும்‌ (2 சாமு. 7:13, 
14௮, 16). 


இருந்தாலும்‌, தேவன்‌ இவ்விடத்தில்‌ தாவீது என்ற “உம்முடைய 
அடியானைக்‌ குறித்து வெகு தூரமாயிருக்கும்‌ காலத்துச்‌ செய்தியை” (2 சாமு. 
7:19)ப்‌ பற்றியே மறைமுகமாய்ப்‌ பேசினார்‌. இந்தத்‌ தீர்க்கதரிசனமும்‌ 
வாக்குத்தத்தமும்‌ சாலொமோனின்‌ நாட்களுக்கு வெகு காலத்திற்குப்‌ பின்பு 
வந்து சேர்ந்தது. 

தேவனுடைய வாக்குத்தத்தமானது ஓரு ஆணையின்‌ வடிவில்‌ 
கொடுக்கப்பட்டது: “ஒருவிசை என்‌ பரிசுத்தத்தின்‌ பேரில்‌ 
ஆணையிட்டேன்‌, தாவீதுக்கு நான்‌ பொய்‌ சொல்லேன்‌. அவன்‌ சந்ததி 
என்றென்றைக்கும்‌ இருக்கும்‌; அவன்‌ சிங்காசனம்‌ சூரியனைப்‌ போல 
எனக்கு முன்பாக நிலைநிற்கும்‌” (சங்‌. 89:35, 36); “உன்‌ கர்ப்பத்தின்‌ கனியை 
உன்‌ சிங்காசனத்தின்‌ மேல்‌ வைப்பேன்‌ என்றும்‌ ... கர்த்தர்‌ தாவீதுக்கு 


47 


உண்மையாய்‌ ஆணையிட்டார்‌; அவர்‌ தவறமாட்டார்‌” (சங்‌. 132:11, 12). 
அதிகாரிகளும்‌, அரசர்களும்‌ மற்றும்‌ மக்களும்‌ தாவீதின்‌ குமாரனை எதிர்த்து 
நின்றாலும்‌ (சங்‌. 2:1-3) தேவன்‌ தமது ஆணையை நிறைவேற்றத்‌ தீர்மானம்‌ 
செய்தவராய்‌ இருந்தார்‌. தேவன்‌ “நான்‌ என்னுடைய பரிசுத்த பர்வதமாகிய 
சீயோன்‌ மீதில்‌ என்னுடைய ராஜாவை அபிஷேகம்‌ பண்ணி வைத்தேன்‌” 
(சங்‌. 2:6) என்று கூறுவார்‌ என்பதாகச்‌ சங்கதக்காரர்‌ முன்னுரைத்தார்‌. 
தாவீதின்‌ சந்ததியைப்‌ பற்றித்‌ தேவன்‌ என்ன கூறுவார்‌ என்பதையும்‌ 
சங்கீதக்காரர்‌ பின்வருமாறு முன்னுரைத்தார்‌: “நீர்‌ என்னுடைய குமாரன்‌, 
இன்று நான்‌ உம்மை ஐறநிப்பித்தேன்‌” (சங்‌. 2:7). 

தாவீது தம்‌ சந்ததியைப்‌ பற்றி அசாதாரணமான முன்னுரைத்தல்களை 
ஏற்படுத்தப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ அவரை அனுமதித்தார்‌. தாவீது தமக்குப்‌ 
பின்வருபவரைத்‌ தம்‌ சொந்த “கர்த்தர்‌” (சங்‌. 110:1) என்று அழைத்தார்‌. ஒரு 
ககப்பனானவர்‌ தமது பின்‌ சந்ததியின்‌ கர்த்தத்துவத்தின்‌ கழ்‌, அதிகாரத்தின்‌ 
கழ்‌ வருவது என்பது வழக்கத்திற்கு மாறானதாகும்‌; இருந்தாலும்‌ தாவீது 
தரத்தில்‌ குறைந்தவர்‌ என்று தன்‌ சந்ததிக்கு தெளிவாக முன்னுரைத்தார்‌. 
மேலும்‌, தாவீது தம்முடைய சந்ததியின்‌ அதிகாரத்திற்குரிய இடம்‌ 
பூமிக்குரிய எருசலேம்‌ அல்ல ஆனால்‌ அது தேவனுடைய “வலது பாரிசமாய்‌” 

















இருக்கும்‌ (சங்‌. 110:1) என்பதையும்‌ முன்னதாகக்‌ கண்டார்‌. தாவீது, 
தம்முடைய குமாரன்‌ ஒரே வேளையில்‌ இராஜாவாகவும்‌, ஆசாரியராகவும்‌ 
இருப்பார்‌ என்று முன்னுரைத்தது மிகவும்‌ அசாதாரணமானதாகும்‌: “நீர்‌ 
மெல்கிசேதேக்கின்‌ முறைமையின்படி என்றென்றைக்கும்‌ ஆசாரியரா 
யிருக்கிறீர்‌ என்று கர்த்தர்‌ ஆணையிட்டார்‌; மனம்‌ மாறாமலுமிருப்பார்‌” 
(சங்‌. 110:4; சகரி. 6:13ஐக்‌ காணவும்‌). தாவீது ஒரு ஆசாரியராய்‌ 
இருந்ததில்லை, இருந்திருக்கவும்‌ முடியாது; அவரது அரியணையானது 
பரலோகத்திலே, தேவனுடைய வலது பாரிசத்தில்‌ இருந்ததில்லை. இந்த 
வசனங்களில்‌, தாவீது தம்முடைய சந்ததியின்‌ மிக உயர்ந்த நிலையை 
உணர்ந்திருந்தார்‌. 

அத்துடன்‌ கூடுதலாக தாவீது, என்றென்றைக்கும்‌ நிலைத்து நிற்கும்‌ 
அரியணை பெற்ற ஒருவரைப்‌ பற்றியும்‌ கூறினார்‌ (சங்‌. 45:6), அந்தத்‌ தனி 
நபரை அவர்‌ “தேவன்‌” என்று அழைத்தார்‌. இது போன்ற தைரியமிக்க 
முன்னுரைத்தல்கள்‌ எப்படி எப்பொழுதாவது நிறைவேற்றப்பட்டிருக்க 
முடியும்‌? தாவீதின்‌ சந்ததி என்றென்றைக்கும்‌ நிலைத்திருக்கும்‌ ஒரு 
அரியணையைப்‌ பெறுவார்‌, அவர்‌ தாவீதுக்குச்‌ சொந்தமான கர்த்தராய்‌ 
இருப்பார்‌, அவர்‌ தேவனுடைய வலது பாரிசத்தில்‌ இருப்பார்‌, அவர்‌ 
தம்முடைய அரியணையில்‌ ஒரு ஆசாரியராய்‌ இருப்பார்‌, மற்றும்‌ அவர்‌ 
தேவனாக இருப்பார்‌! 

தாவீதின்‌ மரணத்திற்குச்‌ சுமார்‌ இருநூறு ஆண்டுகளுக்குப்‌ பிற்பாடு, 
ஓசியா என்பவர்‌ எதிர்காலத்தை உற்றுப்‌ பார்த்து, கடைசி நாட்களில்‌ 
இஸ்ரவேலின்‌ பிள்ளைகள்‌ தேவனையும்‌, “தங்கள்‌ ராஜாவாகிய 
தாவீதையும்‌” (ஓசி. 3:5) தேடுவார்கள்‌ என்று கூறினார்‌. இறந்து போன 
ராஜாவை அல்ல, ஆனால்‌ அவரது பின்‌ சந்ததியில்‌ வந்தவரும்‌, “தாவீது” 
என்று உரிமையுடன்‌ அழைக்கப்படக்‌ கூடியவருமான ஒருவரையே அவர்‌ 
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குறிப்பிட்டார்‌ என்பது தெளிவு. 

கி.மு. எட்டாவது நூற்றாண்டுத்‌ தீர்க்ககரிசியான ஏசாயாவின்‌ 
கூற்றுப்படி, தாவீதின்‌ சந்ததியில்‌ வரப்‌ போகிறவராய்‌ இருந்தவர்‌ கீர்த்தி 
பெற்ற தம்‌ தகப்பனைக்காட்டிலும்‌ மேம்பட்டவராய்‌ இருப்பார்‌. அவர்‌ 
“தாவீதின்‌ அரியணையிலும்‌ அவரது இராஜ்யத்திற்கு மேம்பட்ட 
நிலையிலும்‌” மதிப்பிற்குரிய தகுதிப்‌ பெயர்களைப்‌ பெற்று, அதிசயமானவர்‌, 
ஆலோசனைக்‌ கர்த்தா, வல்லமையுள்ள தேவன்‌, நித்திய பிதா, சமாதானப்‌ 





பிரபு என்று குறிப்பிடப்படுவார்‌ (ஏசா. 9:6, 2). அவர்‌ மேற்கொள்ளும்‌ 
நிர்வாக முறைமையும்‌ முன்னுரைக்கப்பட்டது: “கிருபையினாலே 
சிங்காசனம்‌ ஸ்தாபிக்கப்படும்‌; நியாயம்‌ விசாரித்துக்‌ துரிதமாய்‌ நீதி செய்கிற 
ஒருவர்‌ அதின்‌ மேல்‌ தாவீதின்‌ கூடாரத்திலே நியாயாதிபதியாய்‌ உண்மை 
யோடே வீற்றிருப்பார்‌” (ஏசா. 16:5). 

இவருக்கு எல்லா அதிகாரத்தையும்‌ கொடுப்பதாகத்‌ தேவன்‌ 
வாக்களித்திருந்தார்‌: “தாவீதுடைய வீட்டின்‌ திறவுகோலை அவன்‌ தோளின்‌ 
மேல்‌ வைப்பேன்‌; ஒருவரும்‌ பூட்டக்‌ கூடாதபடிக்கு அவன்‌ திறப்பான்‌, 
ஒருவரும்‌ திறக்கக்‌ கூடாதபடிக்கு அவன்‌ பூட்டுவான்‌” (ஏசா. 22:22). இந்த 
சந்ததியின்‌ மூலமாக மக்கள்‌, “தாவீதுக்கு அருளிய நிச்சயமான கிருபைகள்‌” 
என்று விவரிக்கப்படும்‌ தேவனுடைய நித்திய உடன்படிக்கையில்‌ 
பங்கேற்கும்படி அழைக்கப்படுவார்கள்‌ என்று ஏசாயா கூறினார்‌ (ஏசா. 55:3). 
தாவீதின்‌ மரணத்திற்குப்‌ பின்‌ சுமார்‌ நானூறு ஆண்டுகள்‌ கழித்து, 
பரலோகத்தைப்‌ பற்றிய நிச்சயமான வாக்குத்தத்தத்தைச்‌ சான்றளித்து 
உறுதிப்‌ படுத்துவதற்குத்‌ தேவன்‌ ஏரேமியாவையும்‌ பயன்படுத்தினார்‌ 
(ஏரே. 33:20, 21). 

தாவீதின்‌ மரணத்திற்கு ஐந்து நூற்றாண்டுகளுக்குப்‌ பிறகு, யூதர்கள்‌ 
பாபிலோனில்‌ இருக்கையில்‌, தேவன்‌ (முன்னரே) தாம்‌ தாவீதுக்குக்‌ 
கொடுத்திருந்த வாக்குத்தத்தத்தை மறுபடியும்‌ உறுதிப்படுத்தினார்‌: 
“அவர்களை மேய்க்கும்படி என்‌ தாசனாகிய தாவீது என்னும்‌ ஒரே 











மேய்ப்பனை நான்‌ அவர்கள்‌ மேல்‌ விசாரிப்பாயிருக்க ஏற்படுத்துவேன்‌; ... 
கர்த்தராகிய நான்‌ அவர்களுக்குத்‌ தேவனாக இருப்பேன்‌, என்‌ தாசனாகிய 
தாவீது அவர்கள்‌ நடுவில்‌ அதுபதியாயிருப்பார்‌; ...” (எசே. 34:23, 24). தேவன்‌ 
ஓசியாவை கொண்டு தீர்க்கதரிசனம்‌ உரைத்திருந்தது போலவே, தாவீதின்‌ 
சந்ததியைத்‌ தாவீதாகவே குறிப்பிட்டு எசேக்கியேலின்‌ மூலமாகவும்‌ 
பேசினார்‌. பின்பு தேவன்‌ வாக்குத்தத்தத்தை மறுபடியும்‌ கூறினார்‌: “என்‌ 
தாசனாகிய தாவீது என்பவர்‌ அவர்கள்‌ மேல்‌ ராஜாவாக இருப்பார்‌; ... என்‌ 
தாசனாயெ தாவீது என்பவர்‌ என்றென்றைக்கும்‌ அவர்களுக்கு 
அதிபதியாயிருப்பார்‌” (எசே. 37:24, 25). 

தாவீதின்‌ தெய்வீக சந்ததியைப்‌ பற்றிய “வெகு தூரமாயிருக்கும்‌ 
காலத்து” (2 சாமு. 7:19) திகைப்பூட்டும்‌ முன்னுரைத்தல்களானவை தாவீது 
(மரித்து) கல்லறையில்‌ வைக்கப்பட்டு ஏறக்குறைய ஆயிரம்‌ ஆண்டுகளுக்குப்‌ 
பின்பு நிறைவேறத்‌ தொடங்கின. நாசரேத்தூரைச்‌ சேர்ந்த மரியாள்‌ என்ற 
பயபக்தியுள்ள ஒரு பெண்ணிடத்தில்‌ அவளுக்கு ஒரு மகன்‌ பிறப்பார்‌ என்று 
கூறுவதற்காகக்‌ காபிரியேல்‌ தூதன்‌ அனுப்பப்பட்டார்‌. அவர்‌ அவளிடத்தில்‌, 
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“அவர்‌ பெரியவராயிருப்பார்‌, உன்னதமானவருடைய குமாரன்‌ 
என்னப்படுவார்‌; கர்த்தராகிய தேவன்‌ அவருடைய பிதாவாகிய தாவீதின்‌ 
சிங்காசனத்தை அவருக்குக்‌ கொடுப்பார்‌” (லூக்‌. 1:32) என்று உறுதி 
யளித்தார்‌. தேவன்‌ தம்முடைய நெடுநாளைய வாக்குத்தத்தத்தை விரைவில்‌ 
நிறைவேற்றுவார்‌ என்பதே காபிரியேலின்‌ செய்தியாக இருந்தது: “நான்‌ 
அவனுக்குப்‌ பிதாவாயிருப்பேன்‌, அவன்‌ எனக்குக்‌ குமாரனாயிருப்பான்‌” 
(2 சாமு. 7:14அ). அவர்‌ மரியாளிடத்தில்‌, “உன்னிடத்தில்‌ பிறக்கும்‌ 
பரிசுத்தமுள்ளது தேவனுடைய குமாரன்‌ என்னப்படும்‌” (லூக்‌. 1:35) என்று 
கூறினார்‌. 

யூதர்கள்‌ கிறிஸ்துவைக்‌ தாவீதின்‌ சரீரப்‌ பிரகாரமான மகன்‌ என்பதாக 
மட்டுமே கண்ணோக்கினார்கள்‌, அவரை இந்த அகிலத்தின்‌ கர்த்தர்‌ என்று 
கண்ணோக்காதிருந்தார்கள்‌. இருந்தாலும்‌, தம்முடைய குமாரன்‌ தனது 
கர்த்தராயிருப்பார்‌ என்ற தாவீதின்‌ வார்த்தைகளை இயேசு சுட்டிக்காட்டிய 








பொழுது அவர்கள்‌ வாயடைத்துப்‌ போனார்கள்‌ (மத்‌. 22:41-46). 

தாவீதோ அல்லது வேறு எவருமோ ஒருபொழுதும்‌ செய்திராததை 
இயேசு செய்தார்‌. “அழிவுக்குட்படாதபடி அவரை மரித்கோரிலிருந்து” 
(அப்‌. 13:34) தேவன்‌ எழுப்பினார்‌. அதன்‌ பிறகு அவர்‌ “தாவீதுக்கு அருளின 
பரிசுத்தமும்‌ நிச்சயமுமான கிருபைகளை” (அப்‌. 13:34) பெறுவதற்கு 
ஆயத்தமாக்கப்பட்டார்‌, இதை எட்டு நூற்றாண்டுகளுக்கு முன்னதாகவே 
ஏசாயா முன்னுரைக்திருந்தார்‌ (ஏசா. 55:3). தாவீதின்‌ ஒரு சந்ததியானது 
தாவீதின்‌ அரியணையில்‌ (2 சாமு. 7:12-14) என்றென்றும்‌ வீற்றிருக்கும்‌ என்று 
தாவீதுக்கு அருளப்பட்ட நிச்சயமான கிருபையானது அவருக்குப்‌ பின்‌ 
வந்தவரும்‌, ஒருக்காலும்‌ மரிக்கக்‌ கூடாதவருமாயிருக்கும்‌ ஒருவருக்குள்‌ 
திகைப்பூட்டும்‌ விதத்தில்‌ நிறைவேறியது. 

தேவன்‌, “நீர்‌ என்னுடைய குமாரன்‌, இன்று நான்‌ உம்மை 
ஐநிப்பித்தேன்‌” (சங்‌. 2:7ஆ; மற்றும்‌ அப்‌. 13:32; ரோமர்‌ 1:5 ஆகியவற்றைக்‌ 
காணவும்‌) என்று தம்முடைய முன்னுரைத்தலில்‌ குறிப்பிடுமளவுக்கு 
இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ அவ்வளவு முக்கியத்துவமுள்ளதாக 
இருக்கின்றது. ஒரு வகையில்‌ இயேசு அவருடைய உயிர்த்தெழுதலுக்கு 
முப்பத்து மூன்று ஆண்டுகளுக்கு முன்னதாக, தேவனுடைய குமாரன்‌ என்று 
அழைக்கப்பட்டிருந்தார்‌ லூக்‌. 1:35). இருப்பினும்‌ உருவகக்‌ கருத்தில்‌, அவர்‌ 
தமது உயிர்த்தெழுதலின்‌ நாளில்கான்‌ தேவனுடைய குமாரன்‌ ஆனார்‌ 
(அப்‌. 13:32). 

உயிர்த்தெழுந்து ஐம்பது நாட்களுக்குப்‌ பிறகு, இயேசு, பரலோகத்தில்‌ 
தேவனுடைய வலது பாரிசத்தில்‌ தாவீதின்‌ ஆவிக்குரிய அரியணையில்‌ 
அமர்ந்தார்‌ (அப்‌. 2:29-31). இது பல முன்னுரைத்தல்களை 
நிறைவேற்றியுள்ளது: சங்‌. 2:6; 132:11; 89:34-37; ஏசா. 9:6, 7; 16:5; ஓசி. 3:5; 
எரே. 33:20, 21; எசே. 34:23, 24; 37:24, 25. உயிர்த்தெழுதலில்‌ தனது முகல்‌ 
நிறைவேற்றத்தைக்‌ கொண்டிருந்த அதே தூர்க்ககரிசனமானது (“இன்று நான்‌ 
உம்மை ஐநிப்பித்தேன்‌””; சங்‌. 2:7) பெந்தெகொஸ்தே நாள்‌ அன்று 
இயேசுவின்‌ முடி சூட்டுதலின்‌ போதும்‌ நிறைவேறியது (எபி. 1:1-5). 
அன்றுதான்‌ அவர்‌ சங்‌. 110:1ன்‌ நிறைவேற்றமாக தேவனுடைய வலது 
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பாரிசத்தில்‌ அமர்ந்து முதன்மையான இடத்தையும்‌ சகல அதிகாரத்தையும்‌ 
பெற்றார்‌ (அப்‌. 2:35; எபி. 1:3). முன்னுரைக்கப்பட்ட படி தாவீதின்‌ 
திறவுகோலானது (ஏசா. 22:22) இயேசுவுக்குக்‌ கொடுக்கப்பட்டிருந்தது 
(வெளி. 3:7). பரலோகத்தின்‌ தேவன்‌ இயேசுவை “தேவன்‌” என்று 
அழைத்தார்‌ (சங்‌. 45:6; எபி. 1:8, 9). 

மற்றும்‌ இயேசு அரசராக முடி சூட்டப்பட்ட அந்த நாளே அவர்‌ 
பிரதான ஆசாரியராக்கப்பட்ட நாளாகவும்‌ ஆயிற்று (எபி. 5:5). இதுவும்‌ கூட 
முன்னுரைக்கப்பட்டிருந்தது (சங்‌. 110:4). கேள்விப்பட்டிராத மற்றும்‌ மறக்க 
முடியாத முன்னுரைத்தல்கள்‌ யாவும்‌ கவனமாய்‌ நிறைவேற்றப்பட்டன! 
மரணத்தை என்றென்றைக்குமாக வெற்றி கொண்டவரான தாவீதின்‌ 
குமாரன்‌, தேவனுடைய குமாரன்‌ என்று அழைக்கப்பட்டார்‌, அவர்‌ 
பரலோகத்தில்‌ தேவனுடைய வலது பாரிசத்தில்‌ தாவீதின்‌ கர்த்தராக்கப்‌ 
பட்டார்‌, எல்லா அதிகாரமும்‌ அவருக்குத்‌ தரப்பட்டது, அவர்‌ பிரதான 
ஆசாரியரானார்‌ மற்றும்‌ “தேவன்‌” என்று மதிக்கப்பட்டார்‌/தலைவணங்கப்‌ 





பட்டார்‌! 

பின்னோக்கிக்‌ காண்கையில்‌ ஒருவர்‌, “தாவீதின்‌ குமாரன்‌” என்ற 
தீர்க்கதரிசனத்தில்‌ பல முன்னுரைத்தல்கள்‌ உள்ளடக்கப்பட்டதைக்‌ காண 
முடியும்‌. வாக்குத்தத்தம்‌ பண்ணப்பட்ட வர்‌ தாவீதின்‌ சந்ததியாக (2 சாமு. 
7:12), தாவீதாக (ஓசியா 3:5), தாவீதின்‌ ஆண்டவராக (சங்‌. 110:1), ஒரு 
மேய்ப்பராக (எசே. 37: 24, 25), ஒரு ஆசாரியராக (சங்‌. 110:4), அதிசயமான 





ஆலோசனைக்‌ கர்த்தராக (ஏசா. 9:6), வல்லமையுள்ள தேவனாக (ஏசா. 9:6), 
நித்திய பிதாவாக (ஏசா. 9:6), சமாதானப்‌ பிரபுவாக (ஏசா. 9:6), தேவனு 
டைய குமாரனாக (2 சாமு. 7:14) மற்றும்‌ தேவனாக (சங்‌. 45:6) இருப்பார்‌. 
அவர்‌ தாவீதின்‌ அரியணையையும்‌ (சங்‌. 89:35, 36), தாவீதின்‌ 
திறவுகோலையும்‌ (ஏசா. 22:22) மற்றும்‌ தாவீதுக்கு அருளின நிச்சயமான 
கிருபைகளையும்‌ (ஏசா. 55:3) பெற்றிருப்பார்‌. 


பெத்லகேமியர்‌ (மீகா 5:2) 

கி.மு. எட்டாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ மொரேசா ஊரைச்‌ சேர்ந்த மீகாவுக்குக்‌ 
கர்த்தருடைய வார்த்தை வந்தது. மற்ற முன்னுரைத்தல்களுடன்‌, கர்த்தர்‌ 
முக்கியத்துவமற்ற கிராமம்‌ ஒன்றை குறிப்பிட்டு அது கீர்த்தியுடையதாய்‌ 
இருக்குமென்று முன்னுரைக்தார்‌. “எப்பிராத்தா என்னப்பட்ட 
பெத்லகேமே, ... இஸ்ரவேலை ஆளப்போகிறவர்‌ உன்னிடத்திலிருந்து 
புறப்பட்டு என்னிடத்தில்‌ வருவார்‌; அவருடைய புறப்படுதல்‌ அநாதி 
நாட்களாகிய பூர்வத்தினுடையது” (மீகா 5:2). 

எழுநூறு வருடங்களுக்கு மேல்‌ கழிந்த பிறகு, ஒரு கணவரும்‌, 
அவருடைய (கன்னியும்‌ கர்ப்பவதியுமாயிருந்த) மனைவியும்‌ 
நாசரேத்திலிருந்து பெத்லகேம்‌ என்ற சிறிய நகருக்குப்‌ பயணமாகி 
வந்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ அங்கிருக்கையில்‌, அவள்‌ தன்‌ முதற்பேறான 
குமாரனைப்‌ பெற்றெடுத்தாள்‌. பிறகு, நட்சத்திரம்‌ ஒன்றினால்‌ வழி 
நடத்தப்பட்ட ஞானிகள்‌ யூதர்களின்‌ ராஜாவாகப்‌ பிறந்துள்ளவரைப்‌ பற்றி 
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விசாரிக்கத்‌ தொடங்கினார்கள்‌. பெரிய ஏரோது என்ற அரசர்‌ எச்சரிக்கை 
யடைந்து, அவர்கள்‌ தேடும்‌ அந்த அரசர்‌ தர்க்கதரிசனத்தின்படியான 
கிறிஸ்துவாயிருக்கலாமோ என்று ஆச்சரியப்பட்டார்‌. கிறிஸ்து பிறக்கும்‌ 
இடம்‌ முன்னுரைக்கப்பட்டிருந்ததை அவர்‌ அறிந்தார்‌ என்பது உறுதியே, 
ஆனாலும்‌ எந்த நகரத்தின்‌ பெயர்‌ குறிக்கப்பட்டிருந்தது என்று அறியும்படி 
அவர்‌ கவலைப்படவில்லை. அவர்‌, “திறிஸ்து எங்கு பிறக்க வேண்டும்‌ 
என்பதை மிகச்‌ சரியாக நான்‌ அறிந்து கொண்டால்‌, அந்தப்‌ போட்டி 
அரசனை நான்‌ கண்டு பிடித்து ஓழித்து விட முடியும்‌” என்று நினைத்தார்‌. 
“அவன்‌ பிரதான ஆசாரியர்‌ ஜனத்தின்‌ வேதபாரகர்‌ எல்லாரையும்‌ கூடிவரச்‌ 
செய்து: கிறிஸ்துவானவர்‌ எங்கே பிறப்பாரென்று அவர்களிடத்தில்‌ 
விசாரித்தான்‌” (மத்‌. 2:4). பழைய ஏற்பாட்டை நன்கு வா௫த்திருந்தவர்கள்‌, 
“யூதேயாவிலுள்ள பெத்லகேமில்‌ பிறப்பார்‌; ... என்று, தீர்க்ககரிசியினால்‌ 
எழுதப்பட்டிருக்கிறது” (மத்‌. 2:5, 6) என்று பதில்‌ உரைத்தார்கள்‌. 
கிறிஸ்துவின்‌ பிறப்பிடமாக அடையாளம்‌ காட்டப்பட்ட ஊரைப்‌ 
பற்றி யூதர்களின்‌ மனங்களில்‌ சந்தேகம்‌ இருந்ததில்லை என்பதைப்‌ பல 
வருடங்களுக்குப்‌ பிறகு நடந்த இன்னொரு நிகழ்ச்சியானது உறுதிப்‌ 
படுத்துகின்றது. அவர்களுக்குள்ளே விவாதித்து பின்வருமாறு 
விவாதித்தார்கள்‌: “தாவீதின்‌ சந்ததியிலும்‌, தாவீது இருந்த பெத்லகேம்‌ 
ஊரிலுமிருந்து கிறிஸ்து வருவார்‌ என்று வேதவாக்கியம்‌ 





சொல்லவில்லையா?” (யோவா. 7:42). 


எகிப்தில்‌ இருந்து அழைக்கப்பட்ட வர்‌ 
(ஓசியா 11:1) 
மொத்தமாகச்‌ சுமார்‌ முப்பது இலட்சம்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ கர்த்தரால்‌ 
ஒரு நபராகக்‌ காணப்பட்டு அந்த நபர்‌ ஒரு தகப்பனுடைய குமாரன்‌ என்ற 
வகையில்‌ தேவனுடன்‌ தொடர்பு படுத்தப்பட்டார்‌: “இஸ்ரவேல்‌ என்னு 
டைய குமாரன்‌ ... என்று கர்த்தர்‌ சொன்னார்‌” (யாத்‌. 4:22ஆ, 23ஈ). இந்த 
மகன்‌ மிகவும்‌ அன்பு காட்டப்பட்டார்‌, மற்றும்‌ மனவுருக்கமுள்ள தகப்பனா 





னவர்‌ தம்‌ மகன்‌ எகிப்திய அடிமைத்தனத்தில்‌ கண்டிக்கப்பட்டது பற்றி 
மிகவும்‌ மனவருத்தம்‌ அடைந்தார்‌. இரக்கமுள்ள அந்தத்‌ தகப்பன்‌ அந்தத்‌ 
துன்பத்திலிருந்து விடுதலையை அனுப்பினார்‌. தேவன்‌ மோசேயைத்‌ 
குலைவராக நியமித்து, தமது வல்லமையுள்ள கரத்தினாலும்‌, நீட்டிய 
புயத்தினாலும்‌ தமது மகனை பார்வோனின்‌ மனிதத்‌ தன்மையற்ற 
பணியிலிருந்து விடுவித்தார்‌. “இஸ்ரவேல்‌ இளைஞனாயிருந்தபோது நான்‌ 
அவனை நேசித்தேன்‌; எகிப்திலிருந்து என்னுடைய குமாரனை 





வரவழைத்தேன்‌?” (ஓசி. 11:1). தேவனுடைய குமாரன்‌ என்று 
அழைக்கப்பட்ட அந்த இளமை நிறைந்த இனமானது எகிப்திலிருந்து 
பயணம்‌ புறப்பட்டு இஸ்ரவேல்‌ அல்லது பலஸ்தீனம்‌ என்னப்பட்ட 
நாட்டிற்குச்‌ சென்றது. 
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தேவன்‌ தாம்‌ இஸ்ரவேலை நேசித்திருந்து தமது குமாரனை 
எகிப்திலிருந்து அழைத்திருந்ததை எழுதும்படி அவர்‌ இ.பி. சுமார்‌ 750ம்‌ 
ஆண்டில்‌ ஓசியாவை ஏவினார்‌. அவர்‌ கடந்த காலத்தை நினைப்பூட்டுதல்‌ 
மற்றும்‌ முன்னுரைத்தல்‌ ஆகிய இரண்டையும்‌ செய்தார்‌; அவர்‌ ஒரே 
வேளையில்‌ பின்னோக்கியும்‌ மற்றும்‌ முன்னோக்கியும்‌ பார்த்தார்‌. அவர்‌ 750 
வருடங்களுக்கு முன்பு தேவனுடைய குமாரன்‌ (பிற்பாடு இஸ்ரவேல்‌ இனம்‌ 
என்றமைக்கப்பட்டது) எகிப்தை விட்டுப்‌ புறப்பட்டதைப்‌ பின்னோக்கிப்‌ 





பார்த்தார்‌. அவர்‌ சுமார்‌ 750 வருடங்களுக்குப்‌ பின்பு தேவனுடைய 
இன்னொரு குமாரன்‌, தேவனுடைய தனிச்‌ சிறப்பான குமாரன்‌ 
எகிப்திலிருந்து புறப்பட்டு இஸ்ரவேலின்‌ தேசமான பலஸ்தனத்திற்குப்‌ 
புறப்பட்டுச்‌ செல்வதையும்‌ முன்னோக்கிப்‌ பார்த்தார்‌. இஸ்ரவேல்‌ ஒரு 
இளமை நிறைந்த இனமாயிருந்த, ஒரு குழந்தையாயிருந்த காலத்தை அவர்‌ 
பின்னோக்கிப்‌ பார்த்தார்‌. இஸ்ரவேலின்‌ எதிர்‌ தன்மையான இயேசு 
குழந்தையாக வரப்போகும்‌ காலத்தை அவர்‌ முன்னோக்கிப்‌ பார்த்தார்‌. 
துன்மார்க்கனான பார்வோன்‌ என்ற அரசன்‌ தேவனுடைய குமாரனை 
கொடுமைப்‌ படுத்திய காலத்தை அவர்‌ பின்னோக்கிப்‌ பார்த்தார்‌. 
இன்னொரு துன்மார்க்கனான ஏரோது என்ற அரசன்‌ தேவனுடைய 
குமாரனை அழிக்கத்‌ தேடும்‌ காலத்தை அவர்‌ முன்னோக்கிப்‌ பார்த்தார்‌. 

இஸ்ரவேலின்‌ கடந்த காலத்தைத்‌ தேவன்‌ நினைப்பூட்டுகையில்‌, 
எதிர்காலத்திற்கான ஒரு செய்தியையும்‌ அவர்‌ ஓசியாவின்‌ எழுதுகோல்‌ 
மூலம்‌ அனுப்பினார்‌. மத்தேயு 2:19-21ல்‌ இதன்‌ அர்த்தம்‌ 
வெளிப்படுத்தப்படுகின்றது. 





ஏரோது இறந்த பின்பு, கர்த்தருடைய தூதன்‌ எகிப்திலே 
யோசேப்புக்குச்‌ சொப்பனத்தில்‌ காணப்பட்டு: “நீ எழுந்து, 
பிள்ளையையும்‌ அதின்‌ தாயையும்‌ கூட்டிக்‌ கொண்டு, இஸ்ரவேல்‌ 
தேசத்துக்குப்‌ போ; பிள்ளையின்‌ பிராணனை வாங்கக்‌ தேடியவர்கள்‌ 
இறந்து போனார்கள்‌” என்றான்‌. அவன்‌ எழுந்து பிள்ளையையும்‌ 
அதின்‌ தாயையும்‌ கூட்டிக்‌ கொண்டு இஸ்ரவேல்‌ தேசத்துக்கு வந்தான்‌. 


யோசேப்பு தூதனுக்குக்‌ கீழ்ப்படிந்த பொழுது, ஓசியா 11:1ன்‌ முன்னு 
ரைத்தலின்‌ அர்த்தத்தை நிறைவேற்றுவதில்‌ அவர்‌ தேவனுடைய கருவியாக 
இருந்தார்‌. மத்தேயு, “... எகிப்திலிருந்து என்னுடைய குமாரனை 
வரவழைத்தேன்‌ என்று, தீர்க்கதரிசியின்‌ மூலமாய்க்‌ கர்த்தரால்‌ 
உரைக்கப்பட்டது நிறைவேறும்படி இப்படி நடந்தது” (மத்‌. 2:15) என்று 
பதிவு செய்தார்‌. 

ஆகையால்‌, ஓசியா 11:1 வசனப்‌ பகுதியானது பழைய ஏற்பாட்டின்‌ 
குறிப்பிட்ட அர்த்தங்கள்‌ மற்றும்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்‌ மாபெரும்‌ 
தனிச்சிறப்புக்கள்‌ ஆகியவற்றையும்‌ கூட குறிப்பிடுகின்ற பழைய 
ஏற்பாட்டின்‌ இன்னொரு கூற்று ஆகும்‌. 
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முப்பது வெள்ளிக்‌ காசுக்கு விற்கப்பட்ட வர்‌ 
(சகரியா 11:12) 
கி.மு. ஆறாம்‌ நூற்றாண்டின்‌ தீர்க்கதரிசியாகிய சகரியாவின்‌ 
கூற்றுப்படி, அவரது (இயேசுவின்‌) இரத்தக்‌ கரயத்தை வஞ்சக எண்ணம்‌ 
கொண்ட சதிகாரன்‌ பெறுவான்‌: “உங்கள்‌ பார்வைக்கு நன்றாய்க்‌ கண்டால்‌, 
என்‌ கூலியைத்‌ தாருங்கள்‌; இல்லாவிட்டால்‌ இருக்கட்டும்‌; ” (கரி. 11:12௮). 
வஞ்சக எண்ணம்‌ கொண்ட சக சதிகாரர்கள்‌ அவனது நிபந்தனைகளை 
ஒப்புக்‌ கொள்வார்கள்‌ என்று தீர்க்கதரிசி முன்னுரைத்தார்‌ மற்றும்‌ அந்த 
முன்னுரையாளர்‌ பின்வரும்‌ வார்த்தைகளைக்‌ காட்டிக்‌ கொடுப்பவனின்‌ 





வாயில்‌ இட்டார்‌: “அப்பொழுது எனக்குக்‌ கூலியாக முப்பது வெள்ளிக்‌ 
காசை நிறுத்தார்கள்‌” (சகரி. 11:12ஆ). ஒரு வெள்ளிக்காசு என்பது 64 
சென்ட்டுகள்‌ (31 ரூபாய்‌) மதிப்புள்ளது, மற்றும்‌ முப்பது வெள்ளிக்காசு 
என்பது ஒரு அடிமையின்‌ விலையாக இருந்தது (யாத்‌. 21:32). 

சகரியாவின்‌ வார்த்தைகள்‌ சுமார்‌ ஐந்நூறு வருடங்களுக்குப்‌ பிறகு 
நிறைவேறியது என்பது குறிப்பிடத்தக்கதாகும்‌: “அப்பொழுது, 
பன்னிருவரில்‌ ஒருவனாகிய யூதாஸ்‌ காரியோத்து என்பவன்‌ பிரதான 
ஆசாரியரிடத்திற்குப்‌ போய்‌: “நான்‌ அவரை உங்களுக்குக்‌ காட்டிக்‌ 
கொடுக்கிறேன்‌, நீங்கள்‌ எனக்கு என்ன கொடுக்கிறீர்கள்‌: என்றான்‌. அவர்கள்‌ 
அவனுக்கு முப்பது வெள்ளிக்காசைக்‌ கொடுக்க உடன்பட்டார்கள்‌” 
(மத்‌. 26:14, 15). 


தேவனால்‌ கைவிடப்பட்ட வர்‌ 


(சங்‌. 22:1) 

தாவீது பலமுறைகள்‌ சவுலினாலோ அல்லது அப்சலோமினாலோ 
துரத்தப்பட்டு, ஒரு குகை அல்லது காடுகளில்‌ ஒளிந்து கொள்ளும்படி 
நிர்ப்பந்திக்கப்பட்டார்‌. அப்படிப்பட்ட வேளைகளில்‌, தேவன்‌ தம்‌ 
உதவியைப்‌ பின்னடையச்‌ செய்தார்‌ என்று அவர்‌ நினைத்திருக்கலாம்‌. 
அவசர காலங்களின்‌ போது, “மரணத்திற்கும்‌ எனக்கும்‌ ஒரு அடி தூர 
மாத்திரம்‌” (1 சாமு. 20:3) இருந்த பொழுது, “என்‌ தேவனே, என்‌ தேவனே, 
ஏன்‌ என்னைக்‌ கைவிட்டீர்‌?” (சங்‌. 22:1௮) என்று கதறுவது தாவீதின்‌ 
மனுஷீகப்‌ பண்பாக மட்டுமே இருந்தது. தேவன்‌ அவரைக்‌ 
கைவிட்டிருந்ததில்லை, ஏனெனில்‌ பொய்யுரையாத தேவன்‌ - பட்சபாதம்‌ 
காண்பிக்காக தேவன்‌ - “நான்‌ உன்னை விட்டு விலகுவதுமில்லை, உன்னைக்‌ 
கைவிடுவதுமில்லை” (யோசு. 1:5; மற்றும்‌ எபி. 13:5ஐக்‌ காணவும்‌) என்று 
வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திருந்தார்‌. இருந்த போதிலும்‌ மனுஷ்கமாய்ப்‌ பேசும்‌ 
போது, தாவீது தேவனால்‌ கைவிடப்பட்டதாக உணர்ந்தார்‌, மற்றும்‌ அவரது 
கதறுதல்‌ புரிந்து கொள்ளப்படக்‌ கூடியதாய்‌ இருக்கின்றது. 

ஆயிரம்‌ ஆண்டுகளுக்குப்‌ பிறகு, தாவீதின்‌ குமாரன்‌ ஒருவர்‌ 
விரோதிகளால்‌ துன்புறுத்தப்பட்டு, சிலுவையில்‌ இருந்து சத்தமிட்டுக்‌ 
கதறினார்‌: “என்‌ தேவனே! என்‌ தேவனே! ஏன்‌ என்னைக்‌ கைவிட்டீர்‌?” 
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(மத்‌. 27:46ஆ). சூரிய ஒளியானது இயேசுவை நண்பகல்‌ முதல்‌ பிற்பகல்‌ 
மூன்று மணி வரை கைவிட்டு இருந்தது, அவரது சீஷர்கள்‌ ஓடி 
விட்டி ருந்தார்கள்‌, மற்றும்‌ தேவன்‌ அவரிடத்திலிருந்து புறம்பே திரும்பிக்‌ 
கொண்டிருந்தார்‌. தாவீதின்‌ விஷயத்தில்‌ தேவனால்‌ கைவிடப்பட்ட 
தென்பது உண்மையானதாய்‌ இருக்கவில்லை: மனத்துயரம்‌ சஞ்சலமும்‌ 
நிறைந்த மனிதருக்கு (தாவீதுக்கு) அது அவ்விதமாகக்‌ காணப்பட்டது 
என்பதே உண்மையாகும்‌. இயேசுவின்‌ விஷயத்தில்‌, தேவனால்‌ 
கைவிடப்பட்டதென்பது உண்மையானதாய்‌ இருந்தது: சிலுவையில்‌ 
அறையப்பட்டிருந்த மணி வேளைகளில்‌, இயேசு பாவத்தின்‌ சாயலானார்‌. 
“நாம்‌ அவருக்குள்‌ தேவனுடைய நீதியாகும்படிக்கு, பாவம்‌ அறியாத 
அவரை நமக்காகப்‌ பாவமாக்கினார்‌” (2 கொரி. 5:21). சுத்தக்‌ கண்ணனான) 
தேவன்‌ தீமையை நோக்கிக்‌ கொண்டிருக்க முடியாதவராகையால்‌ (ஆபகூ. 
1:13), அவர்‌ தம்‌ கண்களைப்‌ புறம்பே திருப்பிக்‌ கொண்டிருந்துவிட்டார்‌. 
இயேசு அதை உணர்ந்தார்‌, ஏனெனில்‌ அவரது இருப்பில்‌ முதன்முதலாக 
அப்பொழுதுதான்‌ தேவன்‌ அவரிடத்தில்‌ இருந்து புறம்பே திரும்பியிருந்தார்‌. 

மேலும்‌, “தூக்கிப்‌ போடப்பட்ட வன்‌ தேவனால்‌ சபிக்கப்பட்டவன்‌” 
(உபா. 21:23) என்று நியாயப்பிரமாணம்‌ கூறியிருந்தது; ஆகையால்‌, 
“மரத்திலே தாக்கப்பட்ட எவனும்‌ சபிக்கப்பட்டவன்‌” (கலா. 3:13௮). 
இயேசு நமக்காகச்‌ சாபமானார்‌. 

இப்படி நடத்தப்படுவதற்கு அவர்‌ எவ்வகையிலும்‌ பாத்திரரல்ல. 
தேவனோ, “நம்மெல்லாருடைய அக்கிரமத்தையும்‌ அவர்மேல்‌ 
விழப்பண்ணினார்‌” (ஏசா. 53:6) என்று இருக்கையில்‌ அடிபட வேண்டிய 
மக்கள்‌ விடுதலையாகிச்‌ சென்றார்கள்‌ (ஏசா. 58:5, 8). பிதாவானவர்‌ 
“என்னைத்‌ தனியேயிருக்க விடவில்லை” (யோவா. 8:29ஆ) என்ற 
உறுதிப்பாட்டினால்‌ இயேசு தமது மகிழ்ச்சியான நாட்களில்‌ மகமையடைந்‌ 
திருந்தார்‌; “நீர்‌ எப்பொழுதும்‌ எனக்குச்‌ செவி கொடுக்கிறீர்‌ என்று நான்‌ 
அறிந்திருக்கிறேன்‌” (யோவா. 11:42௮) என்ற இந்தத்‌ தைரியத்தில்‌ அவர்‌ 
களிகூர்ந்திருந்தார்‌. இருப்பினும்‌, சிலுவையின்மீது தேவன்‌ கேட்கவில்லை; 
அங்கு தேவன்‌ அவரைக்‌ தனிமையில்‌, மிகவும்‌ தனிமையில்‌ விட்டு விட்டார்‌! 
இயேசு அந்தத்‌ தனிமையை உணர்ந்தார்‌! 

உலகத்தை மீட்பதற்குத்‌ தாம்‌ பாவமாக வேண்டும்‌ என்பதையும்‌, 





அவ்வாறாகும்போது தாம்‌ தேவனால்‌ கைவிடப்பட வேண்டும்‌ 
என்பதையும்‌ இயேசு அறிந்தார்‌. பிறகு ஏன்‌ அவர்‌ தம்முடைய பிதா 
கும்மிடத்தில்‌ இல்லாது போவதைப்‌ புரிந்து கொள்ளாதது போலச்‌ 
சத்தமிட்டுக்‌ கதறினார்‌? ஒருவேளை நாம்‌ இந்த வாழ்க்கையில்‌ இதை அறிய 
முடியாது; ஒருவேளை இது இந்த ஆழமான மனத்துயரில்‌ இயேசுவின்‌ 
மனிதப்‌ பகுதியாக மட்டுமே இருக்கலாம்‌. 


மீண்டும்‌ உயிர்‌ பிழைத்த பிணம்‌ 
(சங்‌. 76:10) 
சங்கதம்‌ 16:10 ஆனது, இயேசுவுடன்‌ மட்டும்‌ தொடர்புடைய அர்த்தம்‌ 
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பெற்றுள்ள, சுத்தமானதொரு முன்னுரைக்கும்‌ தீர்க்ககரிசனமாகவே 
காணப்படுகின்றது: “என்‌ ஆத்துமாவைப்‌ பாதாளத்தில்‌ விடர்‌; உம்முடைய 
பரிசுத்தவானை அழிவைக்‌ காணவொட்டீர்‌” (சங்‌. 16:10). குறிப்பிட்ட இந்த 
முன்னுரைத்தலில்‌ தாவீது தம்மைப்‌ பற்றி எழுதிக்‌ கொண்டி ருந்ததில்லை. 
அவர்‌ மரித்த பிறகு, “தன்‌ பிதாக்களிடத்திலே சேர்க்கப்பட்டு, அழிவைக்‌ 
கண்டான்‌” (அப்‌. 13:36). ஆயிரம்‌ வருடங்களுக்குப்‌ பிற்பாடு, தாவீதின்‌ 
திறக்கப்படாதிருந்த கல்லறையைப்‌ பேதுரு குறிப்பிட்டார்‌: “சகோதரரே, 
கோத்திரத்‌ தலைவனாகிய தாவீதைக்‌ குறித்து நான்‌ உங்களுடனே 








தைரியமாய்ப்‌ பேசுகிறதற்கு இடங்கொடுங்கள்‌; அவன்‌ மரணமடைந்து 





அடக்கம்‌ பண்ணப்பட்டான்‌; அவனுடைய கல்லறை இந்நாள்‌ வரைக்கும்‌ 
நம்மிடத்திலிருக்கிறது” (அப்‌. 2:29). 

தர்க்கதரிசியாய்‌ இருந்து (அப்‌. 2:30) தாவீது முன்னறிய முடிந்திருந்தது 
(அப்‌. 2:31). அவர்‌ சங்கதம்‌ 16:10ஐ எழுதிய பொழுது, “கிறிஸ்துவினுடைய 
ஆத்துமா பாதாளத்திலே விடப்படுவதில்லையென்றும்‌, அவருடைய 
மாம்சம்‌ அழிவைக்‌ காண்பதில்லையென்றும்‌ முன்னறிந்து, அவர்‌ உயிர்த்‌ 
தெழுதலைக்‌ குறித்து இப்படிச்‌ சொன்னான்‌. இந்த இயேசுவைத்‌ தேவன்‌ 
எழுப்பினார்‌” (அப்‌. 2:31, 32௮), மற்றும்‌ “தேவனால்‌ எழுப்பப்பட்டவரோ 
அழிவைக்‌ காணவில்லை” (அப்‌. 13:37). 
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வேதாகமத்தின்‌ ஏவுகலும்‌ அதிகாரமுடைமையும்‌ 


டீவகாகமக்கன்‌ பண்புகள்‌ 








வேதாகமத்தின்‌ சில பண்புகள்‌ அதன்‌ தெய்வீகத்‌ தொடக்கத்தை 
குறிப்பிடத்தக்க வகையில்‌ சுட்டிக்காட்டுகின்றது. இந்தப்‌ பண்புகள்‌ 
சுருக்கமாய்க்‌ குறிப்பிடப்பட்டிருந்தாலும்‌, ஆராய்வின்‌ மூலம்‌ அவைகள்‌ 
அதிகத்‌ தகுதியுடையவைகளாகின்றன. 


பல்வகைத்‌ தன்மையின்‌ மத்தியில்‌ 
அதன்‌ ஒருமைப்பாடு 
அதிகமான பல்வகைத்‌ தன்மையின்‌ மத்தியில்‌ வேதாகமமானது 
ஒருமைச்‌ தன்மையுடையதாய்‌ இருப்பது என்பது அதன்‌ மிக முக்கியமான 
குன்மைகளில்‌ ஒன்றாகும்‌: வேதாகமம்‌ அறுபத்தியாறு பாகங்களைக்‌ 
கொண்டு தொகுக்கப்பட்டதாக, அநேகமாக நாற்பது பேரால்‌ - இவர்களில்‌ 
பலர்‌ ஒருவரையொருவர்‌ அறியாதவர்கள்‌ - மூன்று மொழிகளில்‌, சுமார்‌ 
ஆயிரத்து ஐந்நூறு வருடகாலத்தில்‌ எழுதப்பட்டதாக உள்ளது. இந்த 
மனிதர்கள்‌ வித்தியாசப்பட்ட இடங்களில்‌, பல்வேறு அரசுகளின்‌ கழ்‌ 





(அசீரியர்‌, பாபிலோனியர்‌, மேதியபெர்சியர்‌, கிரேக்கர்‌ மற்றும்‌ ரோமர்‌) 
வாழ்ந்தார்கள்‌. 

பல்வகைப்பட்ட இம்மனிதர்களின்‌ எழுத்துக்கள்‌ ஒன்றாக 
வைக்கப்பட்ட பொழுது, அவைகளில்‌ ஒருமித்த தன்மையானது 
திகைப்பூட்வெகாய்‌ இருக்கின்றது. வேதாகமத்தின்‌ ஆய்வுப்‌ பொருள்கள்‌, 
உண்மைகள்‌ மற்றும்‌ கொள்கைகள்‌ ஆகியவை மாபெரும்‌ சந்தையொன்று 
அதன்‌ எழுத்தாக்கத்தை ஒருங்கிணைத்தது என்பதைப்‌ பிரதிபலிக்கன்றன. 
தனிச்‌ சிறப்பான இந்த எழுத்தாக்கங்களின்‌ தொகுப்பினுடைய ஒருமைப்‌ 





பாட்டிற்கான எடுத்துக்காட்டுகளை நாம்‌ காண்போம்‌. 


இயேசு 

வேதவசனங்களின்‌ முதன்மை ஒருமைப்பாடாக உள்ளவர்‌ இயேசுவே 
ஆவார்‌, ஏனெனில்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றின சாட்சி தீர்க்கதரிசனத்தின்‌ 
ஆவியாயிருக்கிறது (வெளி. 19:10இ). இந்தக்‌ கலிலேய மனிதர்‌ பற்றியும்‌, 
மனிதர்களுடன்‌ அவருடைய உறவு பற்றியும்‌ வேதாகமத்தின்‌ ஒவ்வொரு 
புத்தகத்திலும்‌ ஏதாவதொன்று கூறப்பட்டுள்ளது. சகலத்தையும்‌ தமது 
குமாரனுக்குள்‌ கூட்டப்படச்‌ செய்வது தேவனுக்குப்‌ பிரியமானதாய்‌ 
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இருக்கின்றது (எபே. 1:10). இயேசுவைப்‌ பற்றி யாரோ ஒருவர்‌ பின்வருமாறு 
எழுதினார்‌: 


ஆதியாமத்தில்‌ அவர்‌ சமாதான கர்த்தர்‌ ய்‌ என்று 
தீர்க்கதரிசனமாய்க்‌ கூறப்பட்டதை நான்‌ காண்கின்றேன்‌. 
யாத்திராகமத்தில்‌ அவர்‌ பஸ்கா ஆட்டுக்குட்டியாகக்‌ கூறப்பட்டார்‌. 
லேவியராகமத்தில்‌ போக்காடானார்‌. சங்கீதங்களில்‌ மேய்ப்பரானார்‌. 
உன்னதப்பாட்டில்‌, சாரோனின்‌ ரோஜாவாக, பள்ளத்தாக்கின்‌ லீலி 
புஷ்பமாக, பதினாயிரம்‌ பேரிலும்‌ சிறந்தவராக ஆனார்‌. யோபுவில்‌ 
அவர்‌ மத்தியஸ்தரானார்‌. ஏசாயாவில்‌ துன்புறும்‌ ஊழியக்காரர்‌ 
ஆனார்‌. தானியேலில்‌ பரிசுத்தம்‌ நிறைந்தவர்‌ எனப்பட்டார்‌. 
எரேமியாவில்‌ கிளை என்று முன்னுரைக்கப்பட்டார்‌. மத்தேயுவில்‌ 
மேசியாவாகவும்‌, மாற்குவில்‌ அற்புதங்களைச்‌ செய்யும்‌ 
ஊழியக்காரராகவும்‌ காட்டப்பட்டார்‌. லூக்காவில்‌ கிறிஸ்து 
என்னப்பட்டார்‌. யோவானில்‌ வார்த்தை என்று உரைக்கப்பட்டார்‌. 
நடபடிகளில்‌ ஜீவாதிபதி என்று கூறப்பட்டார்‌. ரோமரில்‌ விடுதலை 
தருபவர்‌ எனப்பட்டார்‌. 1 கொரிந்தியரில்‌ தேவனுடைய ஞானம்‌ 
என்னப்பட்டார்‌. கொலோசெயரில்‌ சர்வசிருஷ்டிக்கும்‌ முந்தின 
பேறுமானவர்‌ என்னப்பட்டார்‌. 1 பேதுருவில்‌ பிரதான மேய்ப்பர்‌ 
என்றுரைக்கப்பட்டார்‌. வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌ அல்பாவும்‌ 
ஒமேகாவும்‌ என்று கூறப்பட்டார்‌. 


சீர்திருத்தத்தை ஆதரிக்கும்‌ மதங்கள்‌ 

மனிதர்களிடத்தில்‌ தேவனுடைய செயல்‌ விஷயங்களில்‌ சீர்திருத்தத்தை 
ஆகரிக்கும்‌ மதங்கள்‌ முன்‌ வைப்பதில்‌ உள்ள வளர்ச்சியானது 
வேதாகமத்தின்‌ ஒருமைப்பாட்டிற்கு இன்னொரு எடுத்துக்காட்டாக 
உள்ளது: முதலாவது பிதாக்களின்‌ யுகம்‌, பிறகு யூதத்துவத்தின்‌ யுகம்‌ மற்றும்‌ 
கடைசியாகக்‌ கிறிஸ்தவத்தின்‌ யுகம்‌. இந்த மூன்று யுகங்களும்‌ குடும்ப மார்க்‌ 
கம்‌, நாட்டு மார்க்கம்‌ மற்றும்‌ உலக மார்க்கம்‌ ஆகியவைகளைக்‌ கொண்டு 





தொகுக்கப்பட்டன. இந்த மார்க்க அமைப்புக்களின்‌ தர்க்க ரீதியான மற்றும்‌ 
சூழ்நிலை ரீதியான வளர்ச்சியானது வெளிப்படுத்தப்பட்ட மார்க்கத்தின்‌ 
முழுமையான நோக்கத்தின்‌ தெளிவான மற்றும்‌ ஒன்றிணைந்த 
சித்தரிப்புக்களைத்‌ தரும்‌ வகையில்‌ பழைய மற்றும்‌ புதிய ஏற்பாடுகளில்‌ 
பதிவு செய்யப்பட்டுள்ளது. 


மாதிரிகளும்‌ மாதிரியின்‌ ஒப்பனையும்‌ 

மாதிரிகளும்‌ மற்றும்‌ மாதிரிகளின்‌ ஒப்பனையானதும்‌ பயன்‌ 
பாடென்பது பரிசுத்த எழுத்துக்களில்‌ காணப்படும்‌ ஒருமைப்பாட்டின்‌ மிக 
முக்கியமான எடுத்துக்காட்டு ஆகும்‌. பழைய ஏற்பாட்டு நிகழ்ச்சிகள்‌ புதிய 
ஏற்பாட்டின்‌ பயன்பாடுகளைக்‌ கொண்டிருந்தன. கனவில்‌ கண்ட ஒரு 
ஏணியானது இயேசுவில்‌ அதன்‌ ஒப்பனையைக்‌ கொண்டிருந்தது. 
மோசேயினால்‌ கட்டப்பட்ட தூக்கிச்‌ செல்லும்‌ அமைப்பானது மனிதர்‌ 
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கைகளினால்‌ கட்டப்படாத ஆவிக்குரிய ஒரு கூடாரத்தைக்‌ குறிப்பிட்டது. 
வானத்திலிருந்து பொழியப்பட்ட மன்னா என்ற சிறிய உணவானது 
இயேசுவைப்‌ பிரதிநிதித்துவப்‌ படுத்தியது. செங்கடலை அற்புதமாய்க்‌ 
கடந்து சென்ற நிகழ்ச்சியானது புதிய ஏற்பாட்டு ஞானஸ்நானத்தின்‌ 
மாதிரியாய்‌ இருந்தது (1 கொரி. 10:2ஐக்‌ காணவும்‌). ஒரு மனைவி, அவளது 
அடிமைப்‌ பெண்‌ மற்றும்‌ அவர்களின்‌ மகன்கள்‌ ஆகியோர்‌ இரு மதங்களின்‌ 
விளக்கத்திற்கான உருவகமாய்‌ இருந்தார்கள்‌ (கலா. 4:22-26). 
இராஜாவாயிருந்த ஒரு ஆசாரியர்‌, ஆசாரியர்‌ மற்றும்‌ இராஜா ஆகயெ 
பாகங்களைக்‌ கொண்ட கிறிஸ்துவுக்கு நிழலாய்‌ இருந்தார்‌. மாதிரி மற்றும்‌ 
ஒப்பனை, நிழல்‌ மற்றும்‌ பொருள்‌ ஆகியவற்றின்‌ ஒன்றிப்பானது, பழைய 
ஏற்பாடு “புதிய ஏற்பாட்டைத்‌ தனக்குள்‌ மறைத்துள்ளது”” என்று 
அழைக்கப்படுதல்‌, புதிய ஏற்பாடு, “பழைய ஏற்பாட்டை 
வெளிப்படுத்துறெது?” என்ற கண்ணோக்கமிடுதல்‌ ஆகியவற்றை 
மேற்கொள்ளும்‌ அளவுக்கு மிகவும்‌ நெருக்கமாய்‌ உள்ளது. 


நிறைவு செய்யப்பட்ட வரலாறுகள்‌ 

வேதாகமத்தின்‌ ஒரு பகுதியில்‌ தொடங்கப்பட்ட எடுத்துரைப்புகள்‌ ஒரு 
காலம்‌ வரைக்கும்‌ நிறைவற்றவைகளாக விடப்பட்டு, கடைசிப்‌ புத்தகத்தில்‌ 
ஒரு முடிவுக்குக்‌ கொண்டு வரப்பட்டன. தெய்வீகப்‌ பதிவேட்டின்‌ 
தொடக்கத்தில்‌ குறிப்பிடப்பட்ட ஜீவவிருட்சத்தின்‌ வரலாறானது வெளிப்‌ 
படுத்தின விசேஷத்தில்‌ யோவானால்‌ முடிக்கப்படுகின்றது. அதித்தாயுடன்‌ 
தொடங்கிய வேதனை மற்றும்‌ கண்ணீரின்‌ வரலாறு கண்ணீரைக்‌ 
துடைப்பதென்பதால்‌ உச்சக்காட்சியை அடை ன்றது. முகல்‌ பாவத்துடன்‌ 
தொடங்கிய சாபங்களின்‌ வரலாறானது “இனி ஒரு சாபமுமிராது”” 
(வெளி. 22:3) என்ற தெய்வீக உறுதி வாக்குடன்‌ முடித்து வைக்கப்‌ 
படுகின்றது. ஆதாமும்‌ ஏவாளும்‌ ஏதேனில்‌ இருந்து வெளியேற்றப்பட்ட 
உடன்‌ தொடங்கிய பலி செலுத்துதலின்‌ வரலாறானது அடிக்கப்பட்ட 








ஆட்டுக்குட்டி போல்‌ (வெளி. 5:6) காணப்பட்டவராகிய யூத கோத்திரத்துச்‌ 
சிங்கத்தின்‌ வரலாற்றுடன்‌ வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌ மெய்‌ சிலிர்க்கும்‌ 


உச்சக்காட்சிக்குக்‌ கொண்டு வரப்பட்டது. 


ஒப்பீடுகள்‌ 

விவரிக்கப்பட்டுள்ள ஒருமைப்பாடானது மிக அதிகமான 
வகைகளையுடைய எழுத்தாளர்கள்‌ மற்றும்‌ சூழ்நிலைகளிலிருந்து 
வருகின்றதென்பது இன்னும்‌ அதிகமாகக்‌ கவனிக்கத்‌ தக்கதாகின்றது. 
ஓப்பிட்டு நோக்குகையில்‌ இது இன்னும்‌ மிக அதிகமாகக்‌ கவனிக்கத்‌ 
குக்கதாகின்றது. பல்வேறு எழுத்தாளர்கள்‌, மூன்று மொழிகளில்‌, பதினைந்து 
நூற்றாண்டுகளில்‌ எழுதிய புத்தகங்களின்‌ தொகுதி இன்னொன்றை 
எவரேனும்‌ தேர்ந்தெடுத்தால்‌, அதில்‌ தொடர்புடைய சிந்தனை ஏதேனும்‌ 








காணப்படுகையில்‌ அவர்‌ மிகவும்‌ திகைப்படைவார்‌. பழங்காலக்‌ கிரேக்க 
எழுத்தாக்கங்கள்‌ யாவும்‌ ஒரு தொகுதியாக வைக்கப்பட்டால்‌ கூட 
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அவைகள்‌ யாவும்‌ கிரேக்க எழுத்தாளர்களால்‌ எழுதப்பட்டது என்ற 
ஒருமைப்பாடு ஓன்று மட்டுமே அவைகளில்‌ இருக்கும்‌. 
மதத்தின்‌ மற்ற புத்தகங்களுடன்‌ வேதாகமத்தை ஒப்பிடும்போது, அந்த 
ஓப்பிடுதலானது பல்வகைத்‌ தன்மையின்‌ மத்தியில்‌ வேதாகமத்தில்‌ 
காணப்படும்‌ வலுமிக்க ஒருமைப்பாட்டை வலியுறுத்த மட்டுமே 
பயன்படுகின்றது. வேதாகமம்‌ அல்லாத மதப்‌ புத்தகங்களில்‌ சிறிய அளவில்‌ 
மட்டுமே ஒருமைப்பாட்டைக்‌ கண்டறிய முடியும்‌. முகமதியர்கள்‌, 
ஜொராஸ்டிரியர்கள்‌ மற்றும்‌ புத்த மதத்தவர்கள்‌ ஆகியோரின்‌ நிரூபணமற்ற 
பரிசுத்த எழுத்துக்களில்‌ “ஒருமைப்பாடு இல்லை. அவைகள்‌ 
பல்வகைப்பட்டவைகளின்‌ குவியலாக, ஒழுங்கு, வளர்ச்சி அல்லது திட்டம்‌ 
ஆகியவைகளை ... முன்வைக்காதவைகளாக உள்ளன?” (James Orr, ed., 
“Bible,” in The International Standard Bible Encyclopedia). 
நாற்பது சிற்பிகள்‌ (அவர்களில்‌ பலர்‌ ஒருவரையொருவர்‌ 
அறியாதவர்கள்‌) எவ்வித முன்‌ திட்டமும்‌ இன்றி ஒரு சிலையின்‌ 
பாகங்களைச்‌ செதுக்கி, மகிழ்வான விளைவுகளை ஏற்படுத்துவதென்பது 
முடியாத செயல்‌ ஆகும்‌. அது போலவே, ஒரு மேலான ஒருங்கிணைப்பாளர்‌ 
இன்றி, நாற்பது ஓவியர்கள்‌ சேர்ந்து, தலை சிறந்த படைப்பென்று 
கருதப்படக்‌ கூடிய ஒரு ஓவியத்தின்‌ பாகங்களை உண்டாக்குவதும்‌ 
முடியாத செயல்‌ ஆகும்‌. புதிர்க்‌ கட்டங்களின்‌ பாகங்கள்‌ அவ்வெட்டுக்களை 
ஒருவர்‌ மேற்பார்வையிடாதிருந்தால்‌ ஒன்றுடன்‌ ஒன்று பொருந்த 
மாட்டாது. சாலொமோனின்‌ நாட்களில்‌, சுத்தியல்‌, கோடாரி அல்லது வேறு 
எந்த ஒரு இரும்பு ஆயுதங்களின்‌ ஒலியுமின்றி வசீகரமான ஆலயமாக 
இணைக்கப்பட்ட கற்கள்‌ யாவும்‌ முன்‌ திட்டமிட்ட குறிப்புகளின்படி 
செதுக்கப்பட வேண்டியதாய்‌ இருந்தது (1 இரா. 6:7). இசைவுகளின்‌ தலை 
சிறந்த படைப்பென்று அழைக்கப்படும்‌ வேதாகமத்தின்‌ செயல்‌ விளைவுக்கு 
மேற்பார்வையாளர்‌ அவசியம்‌ என்பதை இந்த ஒப்பீடுகள்‌ 
வலியுறுத்துகின்றன. பல்வகைக்‌ கலைஞர்களால்‌ உண்டாக்கப்படும்‌ 
இசைப்படைப்பொன்றுக்கு திட்டமிடுதலும்‌ எல்லாவற்றையும்‌ 
மேற்பார்வையிடுதலும்‌ அவசியமாகின்றது, மற்றும்‌ வேதாகமத்தின்‌ 
இசைவான ஒன்றிப்புக்கும்‌ இது அவசியமாகின்றது. 


இதன்‌ எளிமையும்‌ ஆழமும்‌ 

வேதாகமத்தின்‌ ஆச்சரியமான எளிமையும்‌ அத்துடன்‌ இணைந்த அதன்‌ 
ஆழமான அர்த்தங்களும்‌ இது மனிதனை விட மேலான 
ஒருவரிடத்திலிருந்து தொடக்கம்‌ பெற்றது என்பதைச்‌ சுட்டிக்காட்டும்‌ 
இரண்டாவது பண்பாகும்‌. யோசேப்பு, தானியேல்‌ மற்றும்‌ இயேசு 
ஆகியோரின்‌ வேதாகம வரலாறுகள்‌ பளிச்சென்று தெளிவானவைகளாய்‌ 
இருக்கின்றன. மறுபடியும்‌ மறுபடியும்‌ வாசிக்கப்படுகையில்‌ இவைகள்‌ 
இளைஞர்‌ மற்றும்‌ பக்குவப்பட்டவர்களின்‌ கவனத்தை இறுகப்‌ பற்றிக்‌ 
கொள்ளுகின்றன. அதே வேளையில்‌, வேதாகமத்தின்‌ கூற்றுக்கள்‌ மனித 
மனங்களின்‌ சிறந்த பகுதிகளில்‌ மறுபடி மறுபடி கலந்துரையாடலில்‌ 
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ஈடுபடுகின்றன. காரண அறிவின்றி புரிந்து கொள்ளக்‌ கூடாத அளவுக்கு 
இரட்சிப்பின்‌ திட்டம்‌ மிகவும்‌ எளிமையாய்‌ உள்ளது (ஏசா. 35:8; எபே. 
5:17); இருப்பினும்‌ எதிர்காலத்தில்‌ உள்ளவைகள்‌ பற்றிய யோவானின்‌ 
தரிசனங்களை எந்த ஒரு மனிதரும்‌ முழுமையாய்ப்‌ புரிந்து கொள்ள 
முடியாது. அதன்‌ அறிவு என்ற ஐசுவரியங்களின்‌ ஆழத்தைக்‌ கண்டறிய 
முடியாது (ரோமர்‌ 11:83). யூகர்‌/புறஜாதியார்‌ இடைச்‌ செயலானது 
ஓலிவமரத்தில்‌ களை ஓட்ட வைக்கப்படுதலாகச்‌ சித்தரிக்கப்‌ 
பட்டதென்பது மனித மனங்களின்‌ சிறந்த பகுதிகளால்‌ மறுபடி மறுபடி 
ஆராய்ச்சி செய்யும்படி தூண்டுவதாய்‌ உள்ளது (ரோமர்‌ 11:16-24). 

இது முறைப்‌ படுத்தப்படாத ஒரு புத்தகமாகவும்‌, இதன்‌ பிரமாணங்கள்‌ 
ஒழுங்கு படுத்தப்பட்ட சட்டங்களாய்‌ அமைக்கப்படாததாகவும்‌ 
இருக்கின்றது; இருப்பினும்‌ தேவ பக்தி, நற்பண்பு, சரியான தன்மை மற்றும்‌ 
இரக்கம்‌ ஆகியவற்றினால்‌ இது மனிதருடைய இருதயங்களில்‌ ஏற்படுத்தும்‌ 
செயல்‌ விளைவு தவறற்றதாயிருக்கின்றது. குறிப்பிட்ட கடமைகள்‌ 





பலவற்றை இது கட்டளையிட்டாலும்‌, தேவன்‌ மற்றும்‌ மனிதர்மேல்‌ 
அன்புகூருதல்‌ என்ற மாபெரும்‌ கொள்கையின்‌ மீதே இது கவனம்‌ 
செலுத்துகின்றது. குழந்தையினாலும்‌, முற்பிதாவினாலும்‌ ஒரு புத்தகம்‌ 
மதிக்கப்பட முடியும்‌ என்ற உண்மையே இந்தப்‌ புத்தகம்‌ மனிதருக்கு மேல்‌ 
உயர்வான ஒரு தொடக்கத்தைக்‌ கொண்டுள்ளது என்பதைச்‌ 
சுட்டிக்காட்டுகின்றது. 


இதன்‌ பாரபட்சமற்ற தன்மை 

வேதாகமம்‌ தெய்வீக எழுத்தாளரைக்‌ கொண்டது என்பதற்கு, இதன்‌ 
முக்கிய பாத்திரங்களைப்‌ பற்றிய நடுநிலை தவறாத விவரிப்பானது 
மூன்றாவது ஆதாரமாக உள்ளது. மனிதர்களின்‌ வரலாற்றை எழுதுபவர்கள்‌ 
பொதுவாகக்‌ தங்கள்‌ நாயகர்களைப்‌ புகழ்ந்து கூறி, அவர்களின்‌ தவறுகளை 
குறைத்துக்‌ கூறுவார்கள்‌ அல்லது அவர்களின்‌ பண்புக்‌ குறைவுகளை மிகைப்‌ 
படுத்தி, தங்கள்‌ பாடக்‌ கருத்துக்களைத்‌ தவறாக உருவப்படுத்துவார்கள்‌. 
ஆயினும்‌, வேதாகமத்தில்‌ பாராட்டுகளோ அல்லது கண்டனங்களோ 
குறைவாகவே உள்ளன. விவாதிக்கப்படுபவருடைய தகுதி அல்லது 
ககுதியின்மையை இதன்‌ வாசகரே வழக்கமாக மதிப்பிடுகின்றார்‌. 

பொதுவான வழக்கத்திலிருந்து நீக்கப்பட்ட வழிமுறையில்‌, வேதாகமம்‌ 
நோவாவின்‌ பாராட்டத்‌ தக்க குணங்களை எடுத்துரைத்து பின்பு அவர்‌ 
மதுபானம்‌ பண்ணியதையும்‌ விவரிக்கின்றது. தலைசிறந்த செய்தி நிருபர்கள்‌ 
போல, வேதாகமம்‌ தாவீதின்‌ உன்னதப்‌ பண்புகளையும்‌ அவருடைய 
பாவங்களையும்‌ எடுத்துரைக்கின்றது. வேதவசனங்கள்‌ ஆபிரகாமின்‌ 
ஆழமான விசுவாசத்தை விவரிக்கின்றன, ஆனாலும்‌ அவர்‌ 
பார்வோனிடத்தில்‌ பொய்யுரைத்ததையும்‌ அவை மறைப்பதில்லை. 
சுவிசேஷ எழுத்தாளர்கள்‌ பேதுருவினிடத்தில்‌ பலத்த (நட்பு) 
உணர்வுள்ளவர்களாய்‌ இருந்திருக்க வேண்டும்‌, ஆனாலும்‌ கிறிஸ்துவிடம்‌ 
அவர்‌ கொண்டிருந்த பயபக்தியையும்‌, அவர்‌ (பேதுரு) அவரை 
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(கிறிஸ்துவை) மறுதலித்தது பற்றியும்‌ கரையற்ற உண்மைகளை அவர்கள்‌ 
அறிக்கையாய்க்‌ கொடுத்தார்கள்‌. யாக்கோபு மற்றும்‌ யோவான்‌ 
ஆகியோரின்‌ தனிப்பட்ட பேராவலானது, அவர்கள்‌ கறிஸ்துவுக்கென்று 
ஓப்புக்‌ கொடுத்து வாழ்ந்ததை விவரித்தது போலவே விரிவாக 
விவரிக்கப்படுகின்றது. 

வேதாகம எழுத்தாளர்கள்‌, எவரொருவரின்‌ விருப்பத்தையும்‌ பூர்த்தி 
செய்வதற்காக எழுதவில்லை, அவர்கள்‌ பாரபட்சம்‌ காட்டுதலுக்கு 
உட்பட்டவர்களாயிருந்தும்‌ கூட, பட்சபாதம்‌ எதுவும்‌ இல்லாதவர்‌ 
களாகவே எழுதினார்கள்‌. தனிமனிதரைச்‌ சுட்டிக்காட்டாத அவர்களுடைய 
திறமையானது மற்ற மனித வரலாற்றாளர்கள்‌ எல்லாருக்கும்‌ அப்பாற்பட்ட 
வட்டாரத்தில்‌ அவர்களை வைத்ததோடு, அவர்கள்‌ பெற்றிருந்த தெய்வீக 
வழி நடத்துதலையும்‌ சுட்டிக்காட்டுகின்றது. 


இதன்‌ செறிவுப்‌ பண்பு 

வேதாகமம்‌ தெய்வீக எழுத்தாளரைக்‌ கொண்டது என்பதைச்‌ 
சுட்டிக்காட்டும்‌ அதன்‌ இன்னொரு தனிப்‌ பண்பு அதன்‌ சுருக்கத்‌ 
குன்மையாகும்‌. முற்றிலுமாக மனுஷீகமான எழுத்தாளர்கள்‌ செறிவைத்‌ 
தேடும்‌ செயலில்‌ தொடர்ந்து போராடுகின்றார்கள்‌. இந்தப்‌ பகுதியில்‌ 
பரிசுத்த எழுத்தாளர்கள்‌ பரந்த அளவில்‌ மதிப்பை அடைந்துள்ளார்கள்‌. 
அகிலத்தின்‌ படைப்பானது முப்பத்து நான்கு வசனங்களிலேயே - பந்து 
விளையாட்டைப்‌ பற்றிய பத்திரிக்கைச்‌ செய்தியின்‌ சராசரிக்‌ 
கட்டுரையொன்றில்‌ பயன்படுத்தப்படும்‌ வார்த்தைகளின்‌ எண்ணிக்கையை 
விடக்‌ குறைந்த வார்த்தைகளில்‌ - விரிவாகச்‌ சித்தரிக்கப்பட்டுள்ளது. 
குறைந்தது இருபத்தைந்து நூற்றாண்டுகளின்‌ மனித வரலாறானது 
ஆதியாகமம்‌ என்ற ஒரே புத்தகத்தில்‌ ஐம்பது அதிகாரங்களில்‌ பதிவு 
செய்யப்பட்டிருக்கின்றன. 

இயேசுவின்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பற்றிய விபரத்திற்கு ஐந்து வசனங்களே 
தேவைப்பட்டன, மற்றும்‌ அவர்‌ கடலை அமர்த்தியதைக்‌ கூறுவதற்கும்‌ 
ஐந்து வசனங்களே தேவைப்பட்டன. மறுரூபமாகுதல்‌ எட்டு வசனங்களில்‌ 
விவரிக்கப்படுகின்றது, மற்றும்‌ இயேசுவின்‌ மரணமானது இரண்டே 
அதிகாரங்களில்‌ கூறி முடிக்கப்பட்டது. ஆயிரத்து இருநூறு நாட்களில்‌ 
இயேசு செய்த ஊழியமானது முப்பத்தி நான்கு நாட்களின்‌ நிகழ்ச்சிகளாகச்‌ 
சுருக்கிக்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. ஸ்தேவான்‌ ஒரு அத்தியாயத்துப்‌ 
பிரசங்கமொன்றில்‌ சுமார்‌ இரண்டாயிரம்‌ வருடங்களின்‌ வரலாற்றை 
எடுத்துரைத்தார்‌. முதல்‌ முதலாய்‌ மரித்த அப்போஸ்தலர்‌ ஒருவரின்‌ மரண 
விபரமானது K]யில்‌ பதினோறு வார்த்தைகளில்‌ மாத்திரம்‌ (குமிழில்‌ ஆறு 
வார்த்தைகளில்‌ மாத்திரம்‌) பதிவு செய்யப்பட்டுள்ளது (அப்‌. 12:2). 

இப்படிப்பட்ட எடுத்துரைப்புக்களில்‌ விரிவாய்க்‌ கூறுதலும்‌, 
வார்த்தைகளை அதிகப்படுத்துவதுமே மனித விருப்பமாயிருக்கின்றது. 
இப்படிப்பட்ட பெரும்‌ முக்கியத்துவம்‌ வாய்ந்த நிகழ்ச்சிகளைக்‌ கூறுவதில்‌ 
உணர்வுகளைக்‌ கட்டுப்படுத்துவதும்‌, சல சொற்களால்‌ மட்டுமே 
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எடுத்துரைப்பதும்‌ மிகவும்‌ கடினமாகும்‌. ஒரு சில வார்த்தைகளில்‌ வேத 
வசனத்தை எழுதுவதற்கான அறைகூவலும்‌, அதே வேளையில்‌ அதன்‌ 
அர்த்தத்தைக்‌ தக்க வைத்துக்‌ கொள்ளுதல்‌ என்பதும்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளப்படுவதாயில்லை. பாடக்‌ கருத்தை அழித்து விடாமல்‌ சுருக்கிக்‌ 
கூறுவதில்‌ வேதாகம எழுத்தாளர்களின்‌ வெற்றியானது மனிதரைக்‌ 
காட்டிலும்‌ உயர்வான உதவியைச்‌ சுட்டிக்காட்டுகின்றது. 


இதன்‌ கட்டுப்படுத்தும்‌ பண்பு 
வேதாகம எழுத்தாளர்கள்‌ (கங்கள்‌ உணர்வுகளைக்‌) கட்டுப்படுத்திய 
பண்பானது மனிதர்களை வியப்படையச்‌ செய்கின்றது. வேதாகமம்‌ ஒரு 
விசேஷித்த நோக்கத்திற்காக எழுதப்பட்டது, மனித ஆர்வத்தைக்‌ திருப்தி 
செய்வதென்பது அந்த நோக்கமல்ல. பரிசுத்த எழுத்தாளர்கள்‌ சாதாரண 





எழுத்தாளர்களாய்‌ இருந்திருந்தால்‌ காயீனின்‌ மனைவியை அடையாளப்‌ 
படுத்துவது பற்றியும்‌, மோசேயின்‌ உடல்‌ அடக்கம்‌ பண்ணப்பட்ட 
இடத்தைப்‌ பற்றியும்‌, இயேசுவின்‌ வாழ்க்கையில்‌ ஒன்றுமே கூறப்படாமல்‌ 
விடப்பட்ட 18 ஆண்டுகளைப்‌ பற்றியும்‌, இயேசுவின்‌ தனிப்பட்ட தோற்றம்‌ 
பற்றியும்‌, யோவான்‌ 8:6, 8ல்‌ அவர்‌ தரையில்‌ எழுதியவைகள்‌ பற்றியும்‌, 
மரணமடைந்திருந்த லாசரு, கல்லறையில்‌ நான்கு நாட்கள்‌ பெற்ற அனு 
பவங்கள்‌ பற்றியும்‌ மற்றும்‌ பவுல்‌ பரதீசுக்குள்‌ எடுத்துக்‌ கொள்ளப்பட்ட 
பயணம்‌ பற்றியும்‌ விபரங்கள்‌ கொடுத்திருப்பார்கள்‌ என்பது நிச்சயம்‌. 
இந்தப்‌ பிற்கால நாளிலாவது இந்த நிகழ்ச்சிகள்‌ பற்றிய விபரங்கள்‌ 
இடைத்திருந்தால்‌, அவைகள்‌ பத்திரிகையின்‌ தலைப்புச்‌ செய்திகளாகி 
விடும்‌; பெரிய அளவில்‌ விற்பனையாகும்‌ புத்தகங்கள்‌ வெளியிடப்படும்‌. 
வேதாகம எழுத்தாளர்கள்‌ ஜீவனுக்கும்‌ தேவபக்திக்கும்‌ வேண்டிய 
யாவற்றையும்‌ கொடுப்பதையே நோக்கமாகக்‌ கொண்டிருந்தார்கள்‌ (2 
பேது. 1:8) என்ற உண்மையும்‌ அவர்கள்‌ மனித ஆர்வத்தைப்‌ பூர்த்தி 





செய்யாதிருந்தார்கள்‌ என்ற விஷயமும்‌ வேதாகமத்தை ஒரு உயர்வான 
நிலையில்‌ வைக்கின்றது. 


இதன்‌ இலக்கியத்தின்‌ உயர்‌ பண்பு 

வேதாகம எழுத்துக்களின்‌ இலக்கியத்தினுடைய உயர்‌ பண்பானது 
வேதாகமம்‌ மனிதரைக்‌ காட்டிலும்‌ உயர்ந்த ஓரு தொடக்கத்தைக்‌ 
கொண்டிருந்தது என்பகைச்‌ சுட்டிக்காட்டும்‌ இன்னொரு பண்பாகும்‌. 
இதன்‌ தெய்வீகத்தின்‌ உரிமை கோருதல்களுடன்‌, இலக்கியத்‌ தொகுப்பாகக்‌ 
கருதப்படுகையில்‌ வேதாகமம்‌ முதன்மை இடத்தைப்‌ பெறுகின்றது. 
“பாபிலோன்‌, அல்லது எகிப்து அல்லது வேறு எந்த இடங்களிலும்‌ இருந்த 
இணையான தத்துவங்களைக்‌ கொடுத்த கவிதையாளர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ 
உயர்வான இடத்தை எபிரெயத்‌ தீர்க்கதரிசிகள்‌ தாங்கள்‌ வார்த்தைகளைப்‌ 
பயன்படுத்தியதில்‌ வெளிப்படுத்திய அறிவுக்‌ கூர்மைக்காகப்‌ பெற்றார்கள்‌” 
என்று கல்வியாளர்‌ ஒருவர்‌ எழுதினார்‌. யோபுவின்‌ புத்தகமானது “தன்‌ 
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உறவுக்‌ கலாச்சாரத்தில்‌ இருந்த இணை மாதிரிகள்‌ (புத்தகங்கள்‌) 
எல்லாவற்றிற்கும்‌ மேலாக உயர எழுந்து நிற்கின்றது. ” 

புதிய ஏற்பாட்டைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, லூக்கா மற்றும்‌ பவுல்‌ 
ஆகியோரைத்‌ தவிர, (அதன்‌) எழுத்தாளர்கள்‌ யாவரும்‌ கல்வியறிவில்லாத 
மனிதர்களாகவே இருந்தார்கள்‌ (அப்‌. 4:13). அப்படிப்பட்ட மனிதர்கள்‌ 





புத்தகங்களை எழுதியதே ஆச்சரியமான விஷயமாகும்‌. தங்கள்‌ வாழ்க்கை 
முழுவதிலும்‌ மீன்‌ பிடித்தல்‌ என்ற தங்கள்‌ பணியுடன்‌ அடங்கிக்‌ கிடந்த 
மீனவர்களில்‌ ஒரு சிலர்‌ மட்டும்‌ மாபெரும்‌ தவறுகள்‌ இன்றி ஏதொன்‌ 
றையும்‌ எழுத முடிந்திருந்தது, ஆனால்‌ வேதாகமத்தின்‌ இந்த எழுத்தாளர்கள்‌ 
தொடர்ந்து மதிப்பைப்‌ பற்றிக்‌ கொள்ளக்‌ கூடிய சுய ஆணையையும்‌, சுய 
ஒழுங்கையும்‌ வெளிப்படுத்தினார்கள்‌. இலக்கியத்தின்‌ உயர்‌ பண்பானது 
வேதாகமத்தின்‌ தெய்வீகத்தன்மையை நிரூபிப்பதில்லை, ஆனாலும்‌ 
இப்படிப்பட்ட ஒரு (உயர்‌) தரத்தை, பரலோகத்தில்‌ தொடக்கம்‌ பெற்ற 
ஒரு புத்தகத்தில்தான்‌ ஒருவர்‌ எதிர்பார்க்க முடியும்‌. 








இதன்‌ பூரணத்துவம்‌ 

புதிய ஏற்பாடு, பூரணப்‌ பிரமாணம்‌ என்று உரிமைகோருகின்றது 
(யாக்‌. 1:25), மற்றும்‌ இரண்டாயிரம்‌ வருடங்களுக்குப்‌ பின்பும்‌ கூட இந்த 
உரிமைகோருதலானது ஒளி மங்காது இருக்கின்றது. அதன்‌ 
போதனையின்படி வாழ்பவர்கள்‌ குறைவுபடுதல்‌ எதையும்‌ மற்றும்‌ 
அதைக்காட்டிலும்‌ மேம்படுத்தக்‌ கூடியது எதையும்‌ காண்பதில்லை. 

மனிதனில்‌ இருந்து தோற்றம்‌ பெற்ற எதுவும்‌ முன்னேற்றமடையச்‌ 
செய்யக்‌ கூடியதாகவே உள்ளது. McGuffey's Reader மற்றும்‌ Ray's Blueback Speller 





போன்ற உன்னதமான அமெரிக்கப்‌ பள்ளிப்‌ புத்தகங்களில்‌ கூட, 
முன்னேற்றங்கள்‌ நீண்ட காலங்களுக்கு முன்பே மேற்கொள்ளப்பட்டன, 
இந்தப்‌ புத்தகங்கள்‌ மாற்றப்பட்டு விட்டன. ஒரு தலைமுறைக்கு முந்திய 
இராசாயனப்‌ புத்தகங்கள்‌, அணு என்பது பிரிக்க முடியாதது என்று 
போதித்தன. மற்றும்‌ மூலகங்களின்‌ மாற்றுருவாக்கம்‌ என்பது வேதியியலா 
ளர்களின்‌ நிறைவேற முடியாத விருப்பமாகவே இருந்தது. இப்பொழுது 
அந்த இரசாயனப்‌ புத்தகங்கள்‌ யாவும்‌ அருங்காட்சியகத்தின்‌ 
பொருட்களாகி விட்டன. 

குலைமுறைக்குப்‌ பின்‌ தலைமுறையாக, வேதாகமம்‌ மாற்றமின்றி 
உள்ளது, அதை மாறுதலுக்குட்படுத்த வேண்டிய அவசியமும்‌ இல்லாமல்‌ 
போயிற்று. பலர்‌, வேதாகமத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ தாங்கள்‌ அதிகமாய்‌ 
அறிந்துள்ளதாகத்‌ தவறான எண்ணம்‌ கொள்கின்றார்கள்‌, ஆனால்‌ 
வேதாகமம்‌ தவறற்ற வகையில்‌ (ஏற்கனவே) நிறைவேற்றியிருப்பதை 
அவர்களின்‌ புதிய உபதேசங்கள்‌ ஒருபொழுதும்‌ நிறைவேற்றுவதில்லை. 
வேதாகமம்‌ மனிதனிடத்தில்‌ மட்டுமிருந்து தோற்றம்‌ பெற்றிருந்தால்‌, 
ஒருபொழுதும்‌ மாறுதல்‌ தேவைப்படாத, ஒருபொழுதும்‌ காலத்திற்கேற்ப 
மாற்றியமைக்கக்‌ தேவைப்படாத எந்த ஒரு மனிதப்‌ பணிக்கும்‌ அது முதல்‌ 
எடுத்துக்காட்டாகியிருக்கும்‌. 
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சபை உபதேசச்‌ சட்டப்‌ புத்தகங்கள்‌, வேதாகமத்தின்‌ அடிப்‌ 
படையிலும்‌, கல்வியாளர்களைக்‌ கொண்டும்‌ எழுதப்பட்டிருந்தாலும்‌, 
மறுபடியும்‌ மறுபடியும்‌ அவைகளைத்‌ திருத்தியமைப்பது 
அவசியமாகின்றது. பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ ஏவுதல்‌ பெற்ற மனிதர்களால்‌ 
அவை எழுதப்படாதபடியால்‌ இது எதிர்பார்க்கக்‌ கூடியதேயாகும்‌. 
வேதாகமமானது ஓவ்வொரு நாட்டிலும்‌ ஓவ்வொரு காலத்திலும்‌ 
திருத்தங்கள்‌ எதுவும்‌ தேவைப்படாது, புத்துணர்வையும்‌ மரியாதையையும்‌ 
தன்னகத்தே தக்க வைத்துக்‌ கொள்கின்ற உண்மை என்பது தனிச்‌ 
சிறப்பானதாகவும்‌ விளக்கம்‌ ஒன்று தேவைப்படுவதாகவும்‌ உள்ளது. 


இதன்‌ அழிக்கப்பட முடியாத பண்பு 

கடைசியாக, மனித முயற்சிக்கு மேலான ஒன்று வேதாகமத்தைப்‌ 
பாதுகாத்ததை வரலாறு சுட்டிக்காட்டுவதைக்‌ கவனியுங்கள்‌: பல 
நூற்றாண்டுகளாக நாசமோசங்களும்‌, அக்கினியால்‌ பரிசோதிக்கப்படுதலும்‌ 
இருந்த போதிலும்‌ நிலைத்திருப்பதற்கான அதன்‌ திகைப்பூட்டும்‌ 
வல்லமையைக்‌ கவனியுங்கள்‌. புத்தகங்கள்‌ துன்புறுத்தப்படாதவைகளாக 
இருந்த பொழுதும்‌ கூட, அவைகளின்‌ ஒரு சிறு சதவிதெமே அவைகள்‌ 
எழுதப்பட்ட தலைமுறையின்‌ காலத்தில்‌ பிழைத்திருக்கின்றன. 
வேதாகமமோ ஓவ்வொரு புதிய தலைமுறைக்கும்‌ புத்துணர்வையும்‌ 
பொருத்தமானவற்றையும்‌ தனிச்சிறந்த வகையில்‌ முன்‌ வைக்கின்றது. 

வேதாகமத்தை உண்டாக்கிய நாடு/இனம்‌ மற்ற புத்தகங்களையும்‌ 
உண்டாக்கியது, ஆனால்‌ அந்த புத்தகங்கள்‌ பிழைத்திருந்ததில்லை. பழைய 
ஏற்பாட்டில்‌ அவைகளைப்‌ பற்றிய குறிப்புகள்‌ இருப்பதால்‌ மட்டுமே 
அவைகளைப்‌ பற்றிய அறிதல்‌ நமக்குக்‌ கிடைக்கின்றது (எண்‌. 21:15; யோசு. 
10:13). யூதர்களின்‌ மறைவான /இரகசிய புத்தகங்கள்‌ (இது பழைய புதிய 
ஏற்பாடுகளுக்கு இடைப்பட்ட காலத்தில்‌ கிரேக்க மொழியில்‌ 





எழுதப்பட்டது; Aற௦cryறhal என்றால்‌ hid அல்லது Secret things என்று 
அர்த்தமாகும்‌.) வேதாகம மார்க்கத்துடன்‌ அவைகளுக்கு இருந்த உறவின்‌ 
காரணத்தினாலேயே நடைமுறையில்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளப்படுதலைப்‌ 
பராமரித்துக்‌ கொண்டுள்ளன. பெயர்‌ அறியப்படாத யாரோ ஒருவர்‌ 
பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 


இராயனின்‌ வல்லரசு வலுவிழந்து ஒழிந்தது; ரோமாபுரியின்‌ 
சேனைகள்‌ யாவும்‌ புழுதியில்‌ சுழன்று எரிகின்றது; ஐரோப்பாவில்‌ 
நெப்போலியன்‌ சுழன்று ஏறிய பனிப்‌ பாறைச்‌ சரிவுகள்‌ உருகிப்‌ போய்‌ 
விட்டன; பார்வோனின்‌ இளவரசன்‌ வீழ்ந்து போனான்‌; அவர்கள்‌ 
தங்களின்‌ கல்லறைகளாயிருக்கும்படி கட்டிய பிரமிடுகள்‌ பாலைவன 
மணலில்‌ அநுதினமும்‌ அமிழ்ந்து கொண்டிருக்கின்றன; தீரு நகரானது 
மீனவர்களின்‌ வலைகளை உலர்த்தும்‌/சுத்தம்‌ செய்யும்‌ பாறையாக 
உள்ளது; ... ஆனால்‌ தேவனுடைய வசனம்‌ இன்னமும்‌ உயிர்‌ வாழ்கின்‌ 
றது. அதை இல்லாமல்‌ செய்து விடுவதாகப்‌ பயமுறுத்திய யாவும்‌ 
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அதற்கு உதவி மட்டுமே செய்திருக்கின்றன; மற்றும்‌ அது மனிதர்கள்‌ 
கட்டக்‌ கூடிய மாண்பு மிக்க நினைவுச்‌ சின்னம்‌ எவ்வளவு 
நிலையில்லாதது என்பதையும்‌ தேவன்‌ பேசியுள்ள மிகச்‌ சிறு வார்த்தை 
கூட எவ்வளவாய்‌ நிலைத்திருக்கின்றது என்பதையும்‌ ஒவ்வொரு 
நாளும்‌ நிரூபிக்கின்றது. 


நாடுகள்‌, இனங்கள்‌ எழுகின்றன மற்றும்‌ விழுகின்றன, ஆனால்‌ 
வேதாகமம்‌ வாழ்ந்து கொண்டேயிருக்கின்றது. நீரோ பவுலைக்‌ கொலை 
செய்வதில்‌ வெற்றியடைந்தார்‌; ஆனால்‌ இன்றைய நாட்களில்‌ நீரோவும்‌ 
அவரது பேரரசும்‌ மரணம்‌ அடைந்தன(ர்‌). ரோமாபுரியில்‌ பவுலின்‌ 
சிறைச்சாலை (இன்று) இல்லாமல்‌ ஒழிந்தது, ஆனால்‌ பவுலின்‌ 
சிறைநிருபங்கள்‌ இன்றும்‌ ஜீவனுள்ளவைகளாகவும்‌ செயலாக்கம்‌ 
மிக்கவைகளாகவும்‌ இருக்கின்றன. 

இ.பி. 303ல்‌ பேரரசர்‌ டயக்ளீஷியன்‌, வேதவசனங்களின்‌ பிரதிகள்‌ 
எல்லாம்‌ அழிக்கப்பட வேண்டும்‌ என்று கட்டளையிட்டார்‌. தமது படை 
வீரர்களும்‌ மற்றும்‌ விசாரணையாளர்களும்‌ வெற்றியடைந்தார்கள்‌ என்று 
அவர்‌ நினைத்தார்‌; தமது யூகமாயிருந்த சாதனையைக்‌ 
கொண்டாடுவதற்காக அவர்‌ ஒரு பதக்கத்தில்‌ பின்வரும்‌ வார்த்தைகளைச்‌ 
செதுக்கினார்‌; “இறிஸ்தவ மதம்‌ அழிக்கப்பட்டது, தேவர்களின்‌ ஆராதனை 
மீட்டமைக்கப்பட்டது. ” பிறகு, வேதாகமங்களை எரித்திருந்த ஓரிடத்தில்‌ 
“அழிந்து போனவன்‌ என்பதே கிறிஸ்தவர்களின்‌ பெயர்‌ ஆகும்‌” என்ற 
கல்வெட்டைக்‌ கொண்ட நினைவுச்‌ சன்னமொன்றை எழுப்பினார்‌. 
அவருடைய (அழிக்கும்‌) முயற்சிகள்‌ இவ்வளவாய்‌ இருந்த போதிலும்‌, 
வேதவசனங்களின்‌ பிரதிகள்‌ மறுபடியும்‌ தோன்றி, பெருகின. இருபது 
வருடங்களுக்குப்‌ பின்‌, கான்ஸ்டன்டைன்‌ என்ற இன்னொரு ரோமப்‌ 
பேரரசர்‌, தம்‌ பேரரசில்‌ இருந்த ஒவ்வொரு சபையிலும்‌ வேதாகமத்தை 
வைக்கத்‌ தொடங்கினார்‌. வேகாகமமானது அழிக்கப்பட முடியாத பண்பை 





உரிமைகோருகின்றது (1 பேது. 1:23) மற்றும்‌ வல்லமை மிக்க ரோமப்‌ 
பேரரசின்மேல்‌ அது பெற்ற இந்த வெற்றியானது அதன்‌ உரிமைகோருதல்‌ 
வீண்‌ தற்புகழ்ச்சியல்ல என்பதைச்‌ செயல்‌ விளக்கப்படுத்துகின்றது. 
வேதவசனங்களுக்கு எதிரான சரீரப்‌ பிரகாரமான வன்முறைகளுடன்‌, 
நிரந்தரமானதென்ற வேதாகம உரிமை கோருதல்களை (ஏசா. 40:8; மத்‌. 
24:35; மாற்‌. 13:31; லூக்‌. 21:33) சீர்குலைப்பதற்கு அவிசுவாசிகள்‌ எண்ணற்ற 
முயற்சிகளை மேற்கொண்டுள்ளனர்‌. 1778ல்‌ மரித்த தற்பெருமை நிறைந்த 
வால்ட்டேர்‌ என்பவர்‌, (அவர்‌ வாழ்ந்த காலத்தில்‌) வேதாகமத்திற்கு எதிரான 
அவருடைய தாக்குதல்களினால்‌ ஒரு நூறு ஆண்டுகளுக்குள்ளாகவே அது 
ஒழிந்து போகும்‌ என்று முன்னுரைத்தார்‌. “கிறிஸ்தவத்தைத்‌ 
தொடங்குவதற்குப்‌ பன்னிரென்டு பேர்‌ தேவைப்பட்டது. ஒரு மனிதன்‌ 
அதை ஒழித்து விடுவான்‌” என்று அவர்‌ தற்புகழ்ச்சியோடு கூறிக்‌ 
கொண்டார்‌. இருப்பினும்‌, அவர்‌ மரணத்திற்குப்‌ பின்‌ மிக விரைவிலேயே 
இங்கிலாந்து மற்றும்‌ அயல்‌ நாட்டு வேதாகமச்‌ சங்கமானது ஏற்படுத்தப்‌ 
பட்டது; அது வால்ட்டேரின்‌ எழுதும்‌ அறையை வேதாகமங்களை வைக்கும்‌ 
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அறையாகப்‌ பயன்படுத்தியது. வால்ட்டேரின்‌ மத நம்பிக்கையற்ற 
இலக்கியங்களை அச்சிட்ட அதே அச்சகங்கள்‌ வேதாகமத்தின்‌ பிரதிகளை 
அச்சிடப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டன! 

1809ல்‌ மரித்த தாமஸ்‌ பெய்னி என்பவர்‌ (காம்‌ வாழ்ந்த காலத்தில்‌) 
எழுதிய Age ௦ Reas50॥ என்ற புகழ்‌ அற்ற புத்தகத்தின்‌ மூலம்‌ வேதாகமத்தைத்‌ 
தாம்‌ தாக்குவதில்‌ பெருமை கொண்டார்‌. அதில்‌ அவர்‌, “அடுத்த ஐம்பது 
ஆண்டுகளில்‌ வேதாகமமானது வழக்கத்தில்‌ இல்லாது அற்றுப்‌ போய்‌ 
மறக்கப்பட்டு விடும்‌” என்று பெருமையடித்துக்‌ கொண்டார்‌. மறுபடியுமாக 
அவருடைய அப்புத்தகத்தை அச்சிட்ட அதே அச்சகம்‌ ஆயிரக்கணக்கில்‌ 
வேதாகமங்களை அச்சிடப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டது. 








வேதாகமத்தைப்‌ போல வேறு எந்தப்‌ புத்தகமும்‌ இப்படிப்பட்ட 
அழிக்கும்‌ முயற்சிகளைத்‌ தாங்கி நிலை நின்றிருந்ததில்லை. “இன்னமும்‌ அது 
வேதனைப்‌ படுத்தப்பட்டு, சித்திரவதை செய்யப்பட்டு, திரித்துக்‌ 
கூறப்பட்டு மற்றும்‌ அது வாழ்ந்துள்ளதென்றால்‌, நமது நவீன இலக்யெ 
விசாரணையாளர்கள்‌ எவருக்கும்‌ இராத பெருமதிப்புடன்‌ அது 
என்றென்றும்‌ இப்பொழுது போலவே வாழ்ந்திருக்கும்‌.” மனிதரில்‌ இருந்து 
மட்டுமே தோன்றிய எந்த ஒரு புத்தகமும்‌ வேதவசனங்களுக்கெதிராகக்‌ 
கொண்டு வரப்பட்ட ஒழுக்கங்கெட்ட தாக்குதல்களில்‌ உயிர்‌ பிழைத்திருக்க 
முடியாது. 


கடந்து போன மாலையில்‌ கருமானின்‌ கதவை நான்‌ கடந்து 
போனேன்‌, 

காதில்‌ அவனது பட்டறைக்‌ கல்லின்‌ சத்தம்‌ மாலை 
மணியோசையாய்‌ ஒலித்தது, 

அப்புறம்‌ நான்‌ உள்ளே பார்த்தேன்‌, அறையின்‌ தரையிலே 

பழைய சுத்தியல்கள்‌, பல ஆண்டுகள்‌ அடித்ததில்‌ பாழாய்ப்‌ 
போனவைகள்‌. 

“பாடாவதியான இத்தனை சுத்தியல்களால்‌ அடிபட்ட 

பட்டறைக்‌ கற்கள்‌ எத்தனை நீ வைத்திருந்தாய்‌?”” என்று 
கேட்டேன்‌. 

“ஒன்றே ஒன்றுதான்‌” என்றான்‌ அவன்‌ சற்றே தன்‌ கண்களைச்‌ 
சிமிட்டி 

“பட்டறைக்கல்‌ சுத்தியல்களைப்‌ பாழாக்குவதை அறி?” 
என்றான்‌. 

ஆகவே, தேவனுடைய வசனம்‌ என்ற பட்டறைக்‌ கல்லானது 

பக்தியற்றவர்கள்‌ ஆண்டாண்டு காலமாய்‌ அடிமேல்‌ அடித்தும்‌ 
கூட 

அவைகளின்‌ சத்தம்‌ அவனியெங்கும்‌ கேட்கப்பட்டிருந்தும்‌ 


கூட 
பட்டறைக்கல்‌ நிலைத்துள்ளது, சுத்தியல்களோ 
பாடாவதியானது 


என்று எனக்குள்‌ எண்ணமிட்டேன்‌. 


(John Clifford, “ God's Word!’ in Masterpieces of Religious Verse) 
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முடிவுரை 

வேதாகமத்தின்‌ போற்றத்தக்க பண்புகளில்‌ இதன்‌ ஒருமைப்பாடு, 
இதன்‌ திறமை மிக்க எளிமை, இதன்‌ பாரபட்சமற்ற தன்மை, இதன்‌ செறிவுப்‌ 
பண்பு, இதன்‌ கட்டுப்படுத்தும்‌ பண்பு, இதன்‌ இலக்யெத்தின்‌ உயர்‌ பண்பு, 
இதன்‌ பூரணத்துவம்‌ மற்றும்‌ இதன்‌ அழிக்கப்பட முடியாத பண்பு ஆகியவை 
உள்ளன. முற்றிலும்‌ மனிதரால்‌ மட்டும்‌ எழுதப்பட்ட சில புத்தகங்கள்‌ இந்த 
எட்டு மேலான பண்புகளில்‌ ஏதேனும்‌ ஓன்று அல்லது அதற்கு 
அதிகமானவைகளைப்‌ பெற்றிருக்கின்றன, ஆனால்‌ ஒரே ஒரு புத்தகம்‌ 
மட்டுமே இந்த எட்டு பண்புகளையும்‌ பெற்றுள்ளது. அந்த உண்மையானது, 
வேதாகமம்‌ மனிதரல்லாத துவக்கத்தைக்‌ கொண்டுள்ளது என்பதற்குத்‌ 





தன்னிலே பலத்த ஆதாரமாக உள்ளது. 


வேதாகமம்‌ என்பது விசுவாசத்தின்‌ புத்தகமாக, 


உபதேசத்தின்‌ புத்தகமாக, ஒழுக்கங்களின்‌ புத்தகமாக, மதத்தின்‌ 
புத்தகமாக, தேவனிடத்திலிருந்து விசேஷமாய்‌ வெளிப்‌ 





படுத்தப்பட்டதாக உள்ளது. 


தானியேல்‌ வெப்ஸ்ட்டர்‌. 
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டீவகாகமக்கன்‌ மாபெரும்‌ 


உபதேசங்கள்‌ 





வேதாகமத்தில்‌ போதிக்கப்படும்‌ மாபெரும்‌ உபதேசங்கள்‌ மனிதரை 
விட உயர்வான/மேலான மூல ஆதாரமொன்று அந்த உபதேசங்களுக்கு 
இருந்தகைச்‌ சுட்டிக்காட்டுகின்றன. 





தேவனைப்‌ பற்றிய உபதேசம்‌ 

வேதாகமத்தில்‌ விவரிக்கப்படும்‌ தெய்வீகம்‌ என்பது உயர்‌ பண்புகள்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌ மகிமைப்படுத்தி உயர்த்துகின்றது. வேதாகமத்தின்‌ 
தேவனானவர்‌, ஒரு உள்ளூர்‌ இனக்குழுவின்‌ அல்லது சிறு நகரின்‌ 
தெய்வமாயிருப்பதற்குப்‌ பதில்‌, வானங்களையும்‌ பூமியையும்‌ 
படைத்தவராய்‌ இருக்கின்றார்‌. வேதாகமத்தின்‌ தேவனானவர்‌ - 
“தாணாமலும்‌, கேளாமலும்‌ உணராமலும்‌ இருக்கிற” (கானி. 5:23) - 
வெண்கலம்‌, இரும்பு, மரம்‌ அல்லது கல்லால்‌ ஆனவராயிராமல்‌, எல்லாம்‌ 
அறிந்த ஆவியாயிருக்கின்றார்‌. புறசமயத்தெய்வங்களுக்குக்‌ கற்பித்துக்‌ 
கூறப்படும்‌ விரோதம்‌, பழிவாங்குதல்‌, சிற்றின்பப்‌ பிரியம்‌ அல்லது வேறு 
எந்த ஒழுக்கவீனமான குணங்கள்‌ எவற்றிற்கும்‌ இறங்கி வந்து தேவன்‌ 
தம்மை ஒருபொழுதும்‌ குறைத்துக்‌ கொள்வதில்லை. மாறாக, 
வேதாகமத்தின்‌ தேவன்‌ அக்கிரமம்‌ அற்றவராயிருக்கின்றார்‌; அவர்‌ “நியாயக்‌ 
கேடில்லாத சத்தியமுள்ள தேவன்‌; அவர்‌ நீதியும்‌ செம்மையுமானவர்‌”” 
(உபா. 32:4). தேவன்‌ அன்பே உருவானவர்‌. அவர்‌ தண்டிக்க நேரிடும்‌ போது, 
அது எப்பொழுதுமே அவருக்குத்‌ துயர்‌ தரும்‌ மூலாதாரமாக இருக்கின்றது. 
மனிதரின்‌ நல்வாழ்வின்மேல்‌ ஆர்வம்‌ கொண்ட ஒரு இருதயத்துடன்‌ அவர்‌ 
மனித குலம்‌ முழுவதற்கும்‌ மாபெரும்‌ இரக்கம்‌ கொண்ட தகப்பனாக 


இருக்கின்றார்‌. 
ஒவ்வொரு காலத்திலும்‌ எல்லா நாடுகளிலும்‌ மக்கள்‌ தங்கள்‌ சுய 
ட்டப்ப தெய்வங்களை (உண்டாக்கி) வணங்கிக்‌ 
ஷ்‌ டி த 


கொண்டிருக்கின்றார்கள்‌. இருந்தாலும்‌ தேவனில்‌ காணப்படும்‌ 
உயார்வகைப்‌ பண்புகளுடன்‌ அம்மக்களின்‌ தெய்வங்கள்‌ ஒருபொழுதும்‌ 
சித்தரிக்கப்பட்டிருந்ததில்லை. மனிதரால்‌ உண்டாக்கப்பட்ட 
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தேவர்களுக்கும்‌, வேதாகமத்தின்‌ தேவனுக்கும்‌ இடையில்‌ உள்ள 
வேறுபாடுகள்‌, இப்படிப்பட்ட மேலான தேவன்‌ மனிதரில்‌ இருந்து 
தோன்றியிருக்க மாட்டார்‌ என்பதற்குப்‌ பலத்த சுட்டிக்காட்டுதலாய்‌ 
இருக்கின்றது. வேதாகம எழுத்தாளர்கள்‌ தாங்கள்‌ தோற்றுவிக்கக்‌ 
கூடாதிருந்த தேவன்‌ ஒருவரைப்‌ பற்றிய கருத்துக்‌ கொண்டிருந்தார்‌ 
களென்றால்‌, அவர்கள்‌ மனிதரைக்‌ காட்டிலும்‌ மேலான ஒருவரின்‌ 
உதவியைப்‌ பெற்றார்கள்‌ என்பது தெளிவானதாகும்‌. 


மனிதனைப்‌ பற்றிய உபதேசம்‌ 
தேவனைப்‌ பற்றிய வேதாகம உபதேசமானது உயர்பண்புகள்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌ உயர்த்துவது போலவே, மனிதனைப்‌ பற்றிய வேதாகம 
உபதேசமானது அவனிடத்தில்‌ குறைபாடுகள்‌ இருந்த போதிலும்‌ 
மனிதனைக்‌ கனப்படுத்துகின்றது. மனிதனுடைய இயல்பு பற்றிய 
வேதாகமத்தின்‌ சித்தரிப்பானது, கொடுக்கப்பட்டவற்றிலேயே மிக 








உயர்வானதாயிருப்பதுடன்‌, மிக மிகச்‌ சரியானதாகவும்‌ இருக்கின்றது. 


தேவசாயலில்‌, இருப்பினும்‌ பாவம்‌ நிறைந்து 
மிருகப்‌ படைப்புகளுக்கு மேலாக மனிதன்‌ வேதாகமத்தில்‌ உயர்த்தப்‌ 





படுகின்றான்‌. அவன்‌ தேவ சாயலினால்‌ கனப்படுத்தப்படுகின்றான்‌; அவன்‌ 
தூதர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ சற்று சிறியவனாகத்‌ தரப்படுத்தப்பட்டான்‌. 
இருப்பினும்‌, அதே வேதாகமம்‌ தேவனுடைய பார்வையில்‌ மனிதனை ஒரு 
சிறு வெட்டுக்கிளியாக மற்றும்‌ அதிக அளவில்‌ பாவம்‌ நிறைந்தவனாகவும்‌ 
முன்‌ வைக்கின்றது. இந்த இரட்டைக்‌ கண்ணோட்டமானது மனிதன்‌ 
குன்னுடைய முக்கியத்துவத்தையும்‌ மற்றும்‌ தன்னுடைய தீட்டான 
குன்மையையும்‌ அறியும்படி அவனை அனுமதிக்கின்றது. இது மனிதனுக்குள்‌ 
தாழ்மையான அல்லது தற்பெருமையான உணர்வு வளர்வதைத்‌ தடை 





செய்கின்றது. மனிதன்‌ அன்புகூரப்பட்டு, பாராட்டப்பட்டான்‌ என்று 
காண்பிக்கும்‌ வேதாகமம்‌, அதே வேளையில்‌ அவன்‌ சுத்தம்‌ மற்றும்‌ 
பரிசுத்தம்‌ ஆகியவற்றில்‌ குறைவுபட்டவனாய்‌ இருப்பதையும்‌ அவனுக்குக்‌ 
காட்டுகின்றது. மனித இனத்தின்‌ இந்த இருபுறத்‌ தோற்றப்‌ பண்பானது 
இயேசுவின்‌ மரணத்தில்‌ குறிப்பாக விளக்கமாகின்றது: மதிப்பிட முடியாத 
ககுதியுள்ளவர்களும்‌ மற்றும்‌ கணக்கிட முடியாத குற்றங்களை 
யுடையவர்களும்‌ மட்டுமே சிலுவையில்‌ அறையப்படுதலுக்கு 
அழைக்கப்பட முடியும்‌. 





சுயாதனமாய்‌ ஒழுக்கத்தை தேர்ந்தெடுத்தல்‌ 

மனிதனை ஒரு இயந்திர மனிதனாக, முழுவதும்‌ இயந்திர 
அமைப்புகளைத்‌ தீர்மானித்து தேவன்‌ படைத்திருக்க முடியும்‌ என்றாலும்‌, 
தேவன்‌ தாம்‌ படைத்த மனிதன்‌ நன்மை தீமையைப்‌ பொருத்தமட்டில்‌ 
முற்றிலும்‌ சுயாதனமுள்ளவனாக சாத்தானை அல்லது தேவனைச்‌ 
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சேவிப்பதைத்‌ தானே கேர்ந்தெடுப்பவனாக இருக்க வேண்டும்‌ என்பதே 
அவரது தீர்மானமாயிருந்தது. முன்‌ தீர்மானம்‌ அல்லது விதிவசம்‌ என்ற 
கொள்கைகளுக்கு மாறாக, மனிதன்‌ தனது ஒழுக்க நடக்கைகளுக்கு தானே 
பொறுப்புடையவன்‌ என்று வேதாகமம்‌ ஏற்படுத்தி வைத்து, அவன்‌ தனது 
அடைவிடத்கைக்‌ தானே முடிவு செய்து கொள்ளும்படி அனுமதிக்கின்றது. 


மனித சமத்துவம்‌ 

வேதாகமத்தின்படி பேசுகையில்‌, இனமேன்மை என்பது இல்லாத 
ஒன்றாகும்‌, ஆனால்‌ ஒரு மக்கள்‌ குழுவினர்‌ தாங்கள்‌ மேன்மையானவர்கள்‌ 
என்று உரிமை பாராட்டுவது பொதுவாகக்‌ காணப்படுகின்றது. பல 
இனங்களுடன்‌ யூதர்களும்‌ இனமேன்மை என்ற தவறான கருத்துடைய 
குற்றவாளிகளாக இருந்தார்கள்‌. தேவன்‌ இவ்வுலகிற்கு மேசியாவைக்‌ 
கொண்டு வருவதற்காக யூத மக்களைத்‌ தேர்ந்தெடுத்தார்‌, ஆனாலும்‌ 
யூதர்கள்‌ மற்ற இனங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ மேன்மையானவர்கள்‌ என்று அவர்‌ 
அர்த்தப்படுத்தவில்லை. அதைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ தேவன்‌, மற்ற 
இனங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ தாங்கள்‌ சிறந்தவர்கள்‌ என்று யூதர்கள்‌ கருதிக்‌ 
கொள்ளக்‌ கூடாது என்று குறிப்பாக எச்சரிக்கை செய்திருந்தார்‌. இருந்த 
போதிலும்‌ அவர்கள்‌ சுய மேன்மை பாராட்டுதல்‌ மேலோங்கியிருக்க அனு 
மதித்தார்கள்‌. 

அது போலவே கிரேக்கர்கள்‌ மற்ற மக்களைக்‌ காட்டு மிராண்டிகள்‌ 
என்று அட்டவணைப்படுத்தினார்கள்‌, அதே வழிமுறையில்‌ தாழ்ந்த 
நிலையில்‌ இருந்த மக்களைக்‌ கீழ்ப்படுத்தத்‌ தவிர்க்க முடியாத ஒரு கடும்‌ 
முயற்சியானது ரோமார்களை முதலாளிகளாக்கும்‌,/எஜமானர்களாக்கும்‌ 
என்று ரோமர்கள்‌ நம்பினார்கள்‌. அவர்களைப்‌ பொறுத்தளவில்‌, 
ரோமரல்லாதவர்கள்‌ அனைவரும்‌ வெற்றி கொள்ளப்பட வேண்டிய 
எதிரிகளாக மட்டுமே இருந்தார்கள்‌. 

இன விரோதம்‌ என்பது தவிர்க்க முடியாததென்று மனிதனால்‌ 
கருதப்பட்டுள்ளது. இரண்டாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ வாழ்ந்த செல்ஸஸ்‌ என்ற 
சூழ்ச்சி மற்றும்‌ படிப்பறிவு மிக்க தேவபக்தியற்றவன்‌, கிறிஸ்தவம்‌ என்பது 
எல்லா இனங்களுக்கும்‌ ஒரே மதம்‌ உள்ளதென்று கண்ணோக்கமிடுவதால்‌, 
அது வெற்றி பெறும்‌ நம்பிக்கையைப்‌ பெற்றிருக்க முடியாதென்று 
வாதிட்டான்‌. 

ஆரிய இனத்தின்‌ பிரதிநிதிகள்‌ என்ற வகையில்‌ ஜெர்மானியர்கள்‌ 
ஆயிரம்‌ வருடங்களுக்கு இவ்வுலகை ஆளுவார்கள்‌ என்று அடால்‌ஃ ஹிட்லர்‌ 
தம்மைப்‌ பின்பற்றுபவர்கள்‌ நம்பும்படி செய்தார்‌. இதைக்‌ காட்டிலும்‌ 
சற்றும்‌ வலுக்குறையாத வழியில்‌, ஜப்பானியர்கள்‌, தாங்களே மனுக்‌ 
குலத்தின்‌ உதய சூரியன்‌ என்று 1940களில்‌ நம்பினார்கள்‌. 

இருப்பினும்‌, தேவன்‌ எல்லா இனத்தையும்‌ ஒன்றாகவே 
ஒன்றாயிருப்பதாகவே ஏற்படுத்தினார்‌ என்று வேதாகமம்‌ சித்தரிக்கின்றது. 
எல்லா மனிகர்களுக்காகவும்‌ இயேசு மரித்தார்‌ என்று அது போதிக்கின்றது. 
“தேவன்‌ பட்சபாதமுள்ளவரல்ல” (அப்‌. 10:34) என்ற சத்தியமானது இதைப்‌ 
பற்றிய நீதியின்‌ அடையாளமொன்றைப்‌ பெற்றுள்ளது. மனிதர்கள்‌ உலகளா 
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விய சகோதரத்துவத்தை நடைமுறைப்‌ படுத்தியிருக்கவில்லை, ஆனால்‌ 
அறிவுக்‌ கூர்மையுள்ள வகையில்‌ இது மறுக்கப்பட முடியாது. யூதர்கள்‌ 
இயல்பாகவே இந்த உபதேசத்தைக்‌ தோற்றுவித்திருக்கவில்லையாதலால்‌ 
வேதாகமமானது - அது முற்றிலும்‌ மனிகனில்‌ இருந்து உண்டாயிருந்தால்‌ - 
இந்தக்‌ கருத்தை எப்படிப்‌ பெற்றிருக்கும்‌ என்று ஒருவர்‌ வியப்‌ 
படைகின்றார்‌. 





கடமையைப்‌ பற்றிய உபதேசம்‌ 

மனிதனின்‌ இயல்பைப்‌ பற்றிய வேதாகமப்‌ போதனையானது 
சாதாரண சிந்தனையைப்‌ பிரதிபலிக்காதிருப்பது போலவே, மனிதனின்‌ 
பொறுப்பைப்‌ பற்றிய வேகாகமப்‌ போதனையும்‌ மிக மேன்மையான 
கருத்தையே பிரஇபலிக்கின்றது. மனிதனுடைய கடமை முழுவதும்‌ 
மாபெரும்‌ இரு கட்டளைகளில்‌ சுருக்கமாகக்‌ கூறப்படுகின்றது: தேவனிடம்‌ 
அன்புகூருதல்‌ மற்றும்‌ அயலாரிடம்‌ அன்புகூருதல்‌. இவ்விரண்டு 
கட்டளைகளின்‌ மேல்‌ தான்‌ வேதாகமத்தின்‌ மற்ற எல்லாக்‌ கட்டளைகளும்‌ 
தொங்குகின்றன (மத்‌. 22:36-40). 


தேவனிடம்‌ அன்புகூருதல்‌ 

வேதாகமத்தின்படி ஒருவரின்‌ முதன்மையான அன்பு மற்றும்‌ 
மேன்மையான ஆர்வம்‌ ஆகியவை மனிதரைப்‌ படைத்தவர்‌ மற்றும்‌ 
பரலோகத்தின்‌ பிதாவானவரிடம்‌ மையம்‌ கொண்டிருக்கின்றன. 
தேவனிடம்‌ அன்புகூருதல்‌ என்பது ஒருவர்‌ தம்‌ நண்பர்கள்‌, தம்‌ நாடு மற்றும்‌ 
தம்‌ சொந்தக்‌ குடும்பம்‌ ஆகியவர்களிடம்‌ கொண்டுள்ள ஆர்வத்திற்கு 
முந்தியதாக இருக்க வேண்டும்‌. நலமளிப்பது என்ன என்பதற்கு மாறாக, 
தேவனுக்கு முன்பாகச்‌ சரியானது என்ன என்பதே ஒருவரின்‌ செயல்களைத்‌ 
தீர்மானிக்கின்றது. வேதாகமத்தை விசுவாசிப்பவர்களில்‌ பலரால்‌ கூட 
பின்பற்றப்படாத தேவபக்தியின்‌ தரத்தை இது பிரதிநிதித்துவப்‌ 
படுத்துகின்றது. தேவன்‌ இரண்டாம்‌ இடத்தைப்‌ பெற முடியாது. 

தம்‌ முழு இருதயத்தோடும்‌ தேவனிடம்‌ அன்புகூருகின்றவர்‌ 
துன்மார்க்கமான அரசிற்குக்‌ கூடக்‌ கழ்ப்படிகன்றார்‌. அவர்‌ உபத்திரவத்தில்‌ 





சந்தோஷப்படுகின்றார்‌; அவர்‌ தம்மைத்தாமே மனநிறைவுள்ளவராக்கிக்‌ 
கொண்டு ஒவ்வொரு சூழ்நிலையிலும்‌ நன்றி நிறைந்தவராய்‌ இருக்கின்றார்‌. 
அவர்‌ தமது எண்ணங்களைச்‌ சுத்தமானவைகளாகவும்‌, தூய்மையாகவும்‌ 
காத்துக்‌ கொண்டு, தன்னையே வெறுப்பதற்கு விருப்பத்துடன்‌ தம்மைக்‌ 
கழ்ப்படுத்துகின்றார்‌. 
அயலாரிடம்‌ அன்பு 

தேவனிடத்தில்‌ அன்பு செலுத்துவது வேண்டப்படுகையில்‌, தன்‌ 


அயலாரிடம்‌ அன்புகூராத ஒருவர்‌, தம்மிடம்‌ காட்டும்‌ அன்பைத்‌ தேவன்‌ 
வெறுத்து ஒதுக்கின்றார்‌. அயலாரிடத்தில்‌ ஒருவர்‌ காட்டும்‌ அன்பானது 
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உதட்டினால்‌ பேசும்‌ வெறும்‌ வார்த்தைகளைக்‌ காட்டிலும்‌ மிகவும்‌ 
மேன்மையானதென்று வேதாகமம்‌ பிரதிநிதித்துவப்‌ படுத்துகின்றது. இது 
பசியோடிருப்பவர்களுக்கு உணவளிப்பதில்‌, துன்பத்திலிருந்து 
விடுவிப்பதில்‌ மற்றும்‌ திக்கற்றவர்களை ஆதரிப்பதில்‌ மெய்யாக்கப்‌ 
படுகின்றது. ஒருவர்‌ தம்‌ விரோதிகளைப்‌ பழி வாங்கும்‌ விருப்பத்திற்குப்‌ 
பதில்‌ அவர்கள்‌ மேல்‌ அன்புகூர வேண்டும்‌ என்று இது அழைக்கின்றது. இது 
தீமையை நன்மையினாலே வெல்லுகின்றது. அயலாரிடம்‌ அன்பு 
கூருவதற்குத்‌ தாழ்மையும்‌, தமது சொந்தத்‌ தேவைகளை விட மேலாக 
மற்றவர்களின்‌ தேவைகளைக்‌ கருதுவதும்‌ இதற்கு அவசியமாகின்றது. சக 
மனிதர்களிடம்‌ ஒருவரின்‌ நடக்கைக்கான வேதாகமத்தின்‌ ஒழுக்க 
நெறியானது உண்மையில்‌ ஒரு சிலரால்‌ மட்டுமே பின்பற்றப்படுவதாக மிக 
மேன்மையானதாயிருக்கின்றது. 


உண்மையற்ற ஒழுக்க நெறிகள்‌ உள்ளடக்கப்படவில்லை 

மனிதனுக்கான வேதாகம உபதேசமானது, அதிலும்‌ குறிப்பாகப்‌ புதிய 
ஏற்பாட்டின்‌ உபதேசமானது, மேன்மையான எல்லாவற்றையும்‌ மிக 
உயர்வாகப்‌ புகழ்ந்துரைப்பதோடு நின்றுவிடுவதில்லை, ஆனால்‌ புறதெய்வ 
மார்க்கங்களால்‌ வெகுவாய்ப்‌ பாராட்டப்படக்‌ கூடிய பண்புகள்‌ 
யாவற்றையும்‌ கவனிக்கத்‌ தக்க வகையில்‌ நீக்கி விடுகின்றது. இவைகளில்‌ 
உடல்‌ வீரம்‌, நாட்டுப்பற்று மற்றும்‌ நட்பு ஆகியவையும்‌ 
உள்ளடங்குகின்றன. உடல்‌ வீரத்தைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, இயேசு 
பேதுருவிடம்‌, பட்டயத்தை எடுத்தவன்‌ பட்டயத்தாலேயே மடி வான்‌ (மக்‌. 
26:52) என்று கூறிப்‌ பட்டயத்தை உறையில்‌ இடும்படிக்‌ கட்டளையிட்டார்‌. 
பலம்‌ என்பது நன்மை செய்வதில்லை, திருப்பிப்‌ போராடுவகைக்‌ 
காட்டிலும்‌ நன்மை செய்து பாடநுவிப்பது மிகவும்‌ சிறந்ததாகும்‌. நாட்டுப்‌ 
பற்றைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, ஒருவர்‌ தம்‌ நாட்டின்‌ மீது அன்புகூர 
வேண்டியதே, இருந்தாலும்‌ பரலோகத்தில்‌ உள்ள குடியுரிமையின்மேல்‌ 
மிகுந்த ஆர்வம்‌ உள்ளவராய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. நட்பைப்‌ 
பொறுத்தமட்டில்‌, ஒருவர்‌ தம்‌ நண்பர்களுக்காக மரிக்க விருப்பமாய்‌ 
இருந்தாலும்‌, அந்த நண்பர்கள்‌ தேவனுடைய சத்தியத்திற்காக நிலைநிற்காத 
பொழுது, நட்பைக்காட்டிலும்‌ மேன்மையான முதலிடத்தைச்‌ 
சத்தியத்திற்குத்‌ தர வேண்டும்‌. தேவைப்பட்டால்‌ நண்பர்களை விட்டு 
விலவெருமளவுக்கு ஒருவர்‌ தேவனுக்கும்‌ தேவனுடைய சத்தியத்திற்கும்‌ 
தம்மை ஒப்புக்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌. “ஒரு மனுஷனுக்குச்‌ சத்துருக்கள்‌ 
அவன்‌ வீட்டாரே” (மத்‌. 10:36). 

வீரம்‌, நாட்டுப்பற்று மற்றும்‌ நட்பு ஆகியவை சில பகுதிகளில்‌ 
பெருவிருப்புக்‌ கொள்ள வேண்டிய ஒழுக்க நெறிகளாய்‌ இருக்கின்றன. 
இருப்பினும்‌, மிக உயர்ந்த ஒழுக்க விதிகளில்‌ இந்தப்‌ பண்புகளும்‌ கூட 
வரையறைக்குட்‌ படுத்தப்படுகின்றன. ஒழுக்க நெறிகளை மக்கள்‌ 
மேன்மைப்படுத்தும்‌ பொழுது, தேவன்‌ தம்‌ அரியணையிலிருந்து 
அகற்றப்பட்டு விடுகின்றார்‌. இம்மூன்று பண்புகளும்‌ (அல்லது மற்ற எந்தப்‌ 
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பண்புகளும்‌) படைத்தவருக்குக்‌ காட்டப்பட வேண்டிய மிக 
மேன்மையான ஆர்வத்துடன்‌ முரண்படும்‌ பொழுது, அவைகள்‌ ஒழுக்க 
நெறிகளாய்‌ இருப்பதை விட்டொழித்து, குற்றங்களாகின்றன. 


முடிவுரை 

தேவனைப்‌ பற்றி, மனிதனின்‌ இயல்பு மற்றும்‌ மனிதனின்‌ கடமை 
ஆகியவை பற்றி வேதவசனங்களில்‌ கூறப்பட்டுள்ள இப்படிப்பட்ட 
மாபெரும்‌ உபதேசங்களைப்‌ போன்றவைகளை உதவியற்ற மனிகர்கள்‌ 
உண்டாக்கியிருக்கவில்லை. உதவியற்ற மனிதர்கள்‌ இந்த மாபெரும்‌ 
உபதேசங்களைக்‌ தோற்றுவிக்க முடியாதிருந்தது என்பதற்கு வலுவான 
ஆதாரம்‌ நிலவுகின்றது. ஆகையால்‌ இந்தப்‌ போதனைகள்‌, மனிதரைக்‌ 
காட்டிலும்‌ மேலான ஒருவரிடமிருந்து வேதாகமம்‌ தோன்றியது என்பதற்கு 
உள்ளான நிருபணமாயிருக்கின்றன. 

வேதாகம உபதேசங்களின்‌ அறிதிறன்‌ மற்றும்‌ உயர்‌ தரம்‌ ஆகியவை 
இயேசுவின்‌ நாட்களில்‌ அவரது பிரசங்கங்கள்‌ கொண்டிருந்த அதே 
செயலாக்கத்தை இன்றைய நாட்களின்‌ மக்கள்‌ மீதும்‌ கொண்டுள்ளன. 
நாசரேத்தூரில்‌ இருந்து அவரது அயலார்கள்‌ இயேசுவின்‌ ஞானமுள்ள 
வசனங்களினால்‌ திகைப்படைந்தார்கள்‌. அவர்‌ இவ்வளவு விவேகமும்‌ 
பிரகாசிப்பும்‌ கொண்டிருந்தது எப்படி என்பதை அவர்கள்‌ புரிந்து கொள்ள 
முடியாதிருந்தது. பெரும்‌ பீதியில்‌ அவர்கள்‌, “இவைகள்‌ இவனுக்கு 
எங்கேயிருந்து வந்தது? ... இவனுக்குக்‌ கொடுக்கப்பட்ட ஞானம்‌ 
எப்படிப்பட்டது?” (மாற்‌. 6:2) என்று ஆச்சரியப்பட்டார்கள்‌. அவர்களின்‌ 
சொந்த ஊரிலிருந்து வந்த இளைஞனே அவர்‌ என்பதை அவர்கள்‌ 
அறிந்திருந்தார்கள்‌; அவரது பெற்றோர்‌, அவரது சகோதரர்கள்‌ மற்றும்‌ 
அவரது சகோதரிகள்‌ ஆகியோரை அவர்கள்‌ அறிந்திருந்தார்கள்‌. 
நடைமுறையில்‌ அவரது வாழ்க்கை முழுவதையும்‌ அவர்கள்‌ 
அறிந்திருந்தார்கள்‌. அவர்‌ பள்ளிக்குச்‌ சென்றிருந்ததில்லை என்பதை 
அவர்கள்‌ அறிந்திருந்தார்கள்‌. அவர்‌ நன்றாகக்‌ கல்வி கற்றிருந்தாலும்‌ கூட, 
அவருடைய முப்பது ஆண்டுகளைக்‌ காட்டிலும்‌ இரு மடங்கு வயதுடைய 
மனிதர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமான அறிவுத்திறனையும்‌ ஞானத்தையும்‌ 
அவர்‌ வெளிப்படுத்தினார்‌. அவர்களின்‌ கேள்விகளுக்கு அவர்கள்‌ பதிலைப்‌ 
பெறாதிருந்தார்கள்‌. 

அது போலவே, இன்றைய நாட்களில்‌ அவிசுவாசியொருவரும்‌ அதே 
கேள்விக்குப்‌ பதிலைப்‌ பெற்றிருப்பதில்லை: “இவைகள்‌ இவனுக்கு 
எங்கேயிருந்து வந்தது? ... இவனுக்குக்‌ கொடுக்கப்பட்ட ஞானம்‌ 
எப்படிப்பட்டது?” இயேசுவின்‌ பிறப்புக்கு எட்டு நூற்றாண்டுகளுக்கு 
முன்னதாகக்‌ கொடுக்கப்பட்ட முன்னுரைப்புக்‌ கூற்றை - ஈசாயின்‌ 
வம்சத்தில்‌ வரும்‌ ஒருவர்‌, ஞானத்தையும்‌, உணர்வையும்‌, 
ஆலோசனையையும்‌, பெலனையும்‌, அறிவையும்‌ அருளும்‌ ஆவியைப்‌ 
பெற்றிருப்பார்‌ (ஏசா. 11:1, 2) என்ற தீர்க்கதரிசனக்‌ கூற்றை - ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளும்‌ எவரும்‌ இயேசுவின்‌ இணையற்ற மொழிதல்களின்‌ மூலம்‌ 
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ஆதாரத்தைப்‌ புரிந்து கொள்ள முடியும்‌. மற்றப்படி, இரண்டாயிரம்‌ 
ஆண்டுகளுக்கு முன்‌ இருந்தது போலவே, அவருடைய ஞானத்தின்‌ 
காரணம்‌ ஒரு ஆழ்ந்த புதிராகவே இன்றும்‌ இருக்கின்றது. 

இயேசுவின்‌ சொந்த மொழிதல்கள்‌ மனிதனல்லாத மூல ஆதாரத்திற்குச்‌ 
சாட்சி கொடுக்கின்றன. உண்மையில்‌ வேதாகமம்‌ முழுவதிலும்‌ உள்ள 
உபதேசங்கள்‌ மனித குலத்திற்கு அவைகள்‌ தரும்‌ பிரயோஜனங்களில்‌ தனிச்‌ 
சிறந்தவைகளாய்‌ இருக்கின்றன, அவை ஒரு தெய்வீகத்‌ தொடக்கம்‌ 
பெற்றுள்ளகைச்‌ சுட்டிக்காட்டுகின்றன. “இவனுக்குக்‌ கொடுக்கப்பட்ட 
ஞானம்‌ எப்படிப்பட்டது?” என்ற கேள்விக்குப்‌ பதிலானது, வேதாகமத்தை 
மனிதன்‌ உண்டாக்கிய புத்தகத்‌ தொகுதிக்கு மேலானதல்ல என்று 
அடையாளமிடுபவரிடமிருந்து வருவதில்லை. இருந்தாலும்‌, வேதாகம 
போதனைகளின்‌ செயல்‌ வலிமையால்‌ தம்‌ காரண அறிவை வழி நடத்த 
அனுமதிக்கும்‌ எவரொருவரும்‌ இந்தக்‌ கேள்விக்கு சுலபமான பதிலைப்‌ 
பெறுகின்றார்‌: இந்தப்‌ போதனைகள்‌ தேவனிடத்திலிருந்து வந்தன. 
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வேதாகமத்தின்‌ ஏவுகலும்‌ அதிகாரமுடைமையும்‌ 


£வதாகமக்கன்‌ செல்வாக்கு 





வேதாகமம்‌ செல்வாக்கில்‌ வல்லமையுள்ளதாயிருக்குமென்பதும்‌, 
அப்படிப்பட்ட செல்வாக்கானது இணங்கச்‌ செய்வதை (வெற்றி 
கொள்ளப்படுவதையல்ல) விளைவிக்கும்‌ என்பதும்‌ வேதாகமத்தின்‌ 
பழைமையான முன்னுரைத்தல்‌ ஆகும்‌. திரளான எண்ணிக்கையுள்ள மக்கள்‌ 
மனமாற்றப்பட வேண்டியிருந்த போதிலும்‌, எண்ணிக்கையைக்‌ கணக்கிடுவ 
தென்பது கிறிஸ்தவத்தின்‌ நோக்கம்‌ அல்ல. புதுப்‌ பிறப்பின்‌ ஜீவன்களைச்‌ 
செயலாக்கும்படிக்கு ஒழுக்கம்‌ மற்றும்‌ ஆவிக்குரிய வகையில்‌ மக்கள்‌ மீது 
செல்வாக்கைச்‌ செலுத்துவதே இதன்‌ அடிப்படை நோக்கமாகும்‌. 
கிறிஸ்தவமானது பரலோகத்தில்‌ தொடக்கம்‌ பெற்றது என்பதற்கு அதன்‌ 





செல்வாக்கானது மிகவும்‌ நம்பத்தக்க ஆதாரங்களைத்‌ தருகின்றது. 


மனிதரை நடத்தும்‌ விதம்‌ 
நல்ல சமாரியனின்‌ உவமையில்‌, அந்நியர்களும்‌ அயலார்களும்‌ கூட 
அன்பு காட்டப்பட்டு, உதவி செய்யப்பட வேண்டும்‌ என்று இயேசு 
போதித்தார்‌. இவ்விதமாக இயேசு, எல்லா மனிதர்களையும்‌ 
சகோதரர்களாக ஏற்படுத்தி, எல்லா மனிதர்களும்‌ மனிதத்‌ தன்மையான 
முறையில்‌ நடத்தப்பட வேண்டும்‌ என்ற தமது சித்தத்தைப்‌ பதிவு செய்தார்‌. 





பிள்ளைகள்‌ 

இயேசு தம்‌ ஊழியத்தில்‌ மும்முரமாய்‌ ஈடுபட்டிருந்த போதிலும்‌, 
பிள்ளைகளைக்‌ தம்‌ கரங்களில்‌ எடுத்துப்‌ பற்றிக்‌ கொள்வதற்கும்‌ நேரத்தை 
ஒதுக்கினார்‌. சிறுவர்‌ சிறுமியரிடத்தில்‌ அவரது செயல்கள்‌ மற்றும்‌ 
அவர்களைப்‌ பற்றிய அவரது எண்ணப்போக்கு ஆகியவை நூறாயிரக்‌ 
கணக்கான மக்களின்‌ மேல்‌ செயல்‌ விளைவைப்‌ பெற்றுள்ளது. 
கிறிஸ்தவத்தை ஏற்றுக்‌ கொண்டவர்கள்‌ - மற்றும்‌ பலரும்‌ கூட - 
குழந்தையைப்‌ புறக்கணிப்பதைக்‌ கொடுரமானதென்றும்‌ மனிதத்‌ 
தன்மையற்ற செயல்‌ என்றும்‌ காணத்‌ தொடங்கினார்கள்‌. அவர்கள்‌ 
இப்படிப்பட்ட நடைமுறைகளுக்கு எதிராகப்‌ போதித்து, அவைகளை 
மாற்றுவதற்கு முயற்சி செய்தார்கள்‌. பிறந்த குழந்தையாயிருத்தல்‌ மற்றும்‌ 
பிள்ளைப்‌ பருவம்‌ ஆகியவற்றைப்‌ பரிசுத்தப்‌ படுத்துவதற்காகவே இயேசு, 
வாழ்வின்‌ அந்தப்‌ பருவங்களை அநுபவத்தில்‌ உணர்ந்தார்‌ என்று போதிக்கப்‌ 
பட்டுள்ளது. வாழ்க்கையின்‌ மதிப்புள்ள தன்மை பற்றிய இயேசுவின்‌ 
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போதனையான புளித்த மாவானது பேரரசரின்‌ மாளிகையில்‌ தனது 
செல்வாக்கைச்‌ செலுத்தியது; இருபது நூற்றாண்டுகளுக்குப்‌ பிறகும்‌ கூட 
அந்தப்‌ புளித்த மாவானது இன்னமும்‌ சக்தியுள்ளதாகவே இருக்கின்றது. 
கிறிஸ்தவரல்லாத நூறாயிரக்கணக்கான மக்களும்‌ கூட குழந்தைகளைத்‌ 
தவறாக நடத்துதல்‌ என்ற சிந்தனையினால்‌ கூட திகில்‌ அடைகின்றார்கள்‌. 


பெண்கள்‌ 

இயேசுவின்‌ ஊழியத்தில்‌ பெண்களும்‌, கூட்டாளிகளாக இருந்தார்கள்‌. 
அவர்‌, பெண்களின்‌ உதவியை ஏற்றுக்‌ கொண்டு, அவர்களின்‌ உரிமைகளைப்‌ 
பாதுகாத்ததென்பது உலகத்தின்‌ வரலாற்றில்‌ மாபெரும்‌ செயல்‌ விளைவைப்‌ 





பெற்றுத்‌ தந்துள்ளது. பழங்காலத்தில்‌ பெண்களின்‌ நிலைமையானது 
அடிமையின்‌ நிலையை விடச்‌ சற்றுத்தான்‌ மேலானாதாயிருந்தது. திருமணம்‌ 
முடித்தால்‌, அவள்‌ கணவரின்‌ உரிமைச்‌ சொத்தாக இருந்தாள்‌; திருமணம்‌ 
முடிக்காதிருந்தால்‌, அவள்‌ மனிதரின்‌ விளையாட்டுப்‌ பொருளாகவோ 
அல்லது அடிமையாகவோ இருந்தாளேயன்றி, ஒருபொழுதும்‌ ஆணுக்குச்‌ 
சமமானவளாக இருந்ததில்லை. 

பெண்களைப்‌ பற்றிய இறுமாப்புள்ள அவநம்பிக்கையானது மிக 
உயர்ந்த மனங்களில்‌ கூட ஆதிக்கம்‌ செலுத்தும்‌ சக்தியாய்‌ இருந்தது. 
சிசெரோவின்‌ விரிவான எழுத்துக்களில்‌ இருந்து, அவர்‌ ஒரு தாயை 
உடையவராய்‌ இருந்தாரா என்பதை ஒருவர்‌ ஒருபொழுதும்‌ அறிய 
மாட்டார்‌ என்று கூறப்பட்டிருக்கின்றது. அகுஸ்துராயனின்‌ காலத்தில்‌ 
எழுதப்பட்டிருந்த வேறு எந்தப்‌ புத்தகத்கைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாகப்‌ புதிய 
ஏற்பாட்டில்‌ பெண்களின்‌ பெயர்கள்‌ நிறையக்‌ குறிப்பிடப்பட்டு, அவர்கள்‌ 
மதிக்கப்‌ பட்டிருக்கின்றார்கள்‌. புறதெய்வ ஏமாற்றுவாதியும்‌, 
விசுவாசத்திலிருந்து விலகிய பேரரசரான யூலியுவின்‌ ஆசிரியருமான 
லிபேனியுஸ்‌ என்பவர்‌, அன்த்துஸா என்ற கிறிஸ்தவக்‌ தாய்‌ ஒருத்தியைக்‌ 
கவனித்துப்‌ பார்த்து, “இந்தக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ எப்படி. ப்பட்ட பெண்களைக்‌ 








கொண்டிருக்கின்றார்கள்‌!”” என்று ஆச்சரியப்பட்டார்‌. இப்பொழுதோ, 
இலட்சக்கணக்கான மனிதர்கள்‌, கிறிஸ்துவை ஏற்றுக்‌ கொள்ளாதிருந்த 
போதிலும்‌, பெண்‌ இனத்தின்‌ மதிப்பைப்‌ பற்றிய, அவருடைய சில வகை 
போதனைகளை ஏற்றுக்‌ கொள்ள முன்‌ வந்திருக்கிறார்கள்‌. 


திருமணமும்‌ இல்லமும்‌ 

வேதாகமத்தின்மேல்‌ பயபக்இயாய்‌ இருக்கத்‌ தவறியவர்களிடத்தில்‌ 
திருமணத்தின்‌ முக்கியத்துவமும்‌ மற்றும்‌ அதன்‌ பரிசுத்த தன்மையும்‌ 
எப்பொழுதுமே சிறிதளவே நினைத்துப்‌ பார்க்கப்படுவதாய்‌ உள்ளது. 
இல்லம்‌ மற்றும்‌ திருமணம்‌ ஆகியவை ரோமர்களால்‌ இழிவாகக்‌ 
கருதப்பட்டன. குடும்பம்‌ என்ற அலகின்‌ வீழ்ச்சியானது நாட்டிற்கு அழிவை 
ஏற்படுத்தக்‌ கூடியதென்று எண்ணிய அகுஸ்து இராயன்‌, திருமணம்‌ 
ஆகாதிருந்தவர்கள்‌ மேல்‌ தனிப்பட்ட தொரு வரியைச்‌ சுமத்துமளவுக்குத்‌ 
திருமணமானது பெரும்பாலும்‌ தவிர்க்கப்பட்டிருந்தது. திருமணம்‌ 
செய்திருந்தவர்களிடையே கூட, ஒழுக்கம்‌ என்பது - எந்த மக்களுக்கும்‌ 
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மகிமையும்‌ பலமுமாயிருப்பது - மிகவும்‌ அரிதாகவே அறியப்பட்டி ருந்தது. 
மற்றும்‌ ஒரு எழுத்தாளர்‌ கூறியபடி, “திருமணப்‌ பிணைப்புகள்‌ என்பவை 
கட்டவிழ்ப்பதற்கு மிகவும்‌ சுலபமானவை என்று கருதப்படுமளவுக்கு 
மிகவும்‌ மெத்தனமாய்க்‌ கற்பனை செய்து கொள்ளப்பட்டன.” புறதெய்வ 
வணக்கம்‌ கொண்டிருந்த ரோமர்களிடையே இருந்த விவாக முறிவுகளின்‌ 
எண்ணிக்கை விகிதமானது, கிறிஸ்தவ நாடாகத்‌ தொடக்கம்‌ பெற்ற 
அமெரிக்க ஐக்கிய நாட்டின்‌ விவாக முறிவுகளின்‌ எண்ணிக்கை விகெம்‌ 
ஒன்றை நினைவூட்டுகின்றது. கிறிஸ்துவை மிகவும்‌ விநயமாய்ப்‌ 
பின்பற்றுவோர்களின்‌ மத்தியில்‌ கிறிஸ்தவத்தின்‌ செல்வாக்கானது 
இல்லங்களை ஒன்று கூட்டிப்‌ பற்றிக்‌ கொள்ளுவதுடன்‌, திருமண 
வாக்குறுதிகளின்‌ பரிசுத்தத்தையும்‌ பராமரிக்கின்றது. 


ஏழைகள்‌ மற்றும்‌ வியாதிப்பட்ட வர்கள்‌ 

கிரேக்க மற்றும்‌ ரோமானியர்கள்‌ ஆகியோரின்‌ மதமோ அல்லது 
தத்துவமோ ஏழைகளுக்கு ஆறுதல்‌ கூறுமளவு இளக்கமானதாய்‌ 
இருந்ததில்லை. அவர்கள்‌ ஆராதித்த தெய்வங்கள்‌ கொடூரமானவைகளாகச்‌ 
சித்தரிக்கப்பட்டன. புறதெய்வ நாடுகளில்‌ தர்மப்பணி நிறுவனங்கள்‌ 
என்பவை அறியப்படாதவைகளாயிருந்தன. 

“ஏழை மனிதன்‌ ஒருவன்‌ உன்னிடமிருந்து வெறுப்புடன்‌ 
குள்ளப்படாதபடிக்கு உன்னை நீயே தாழ்த்திக்‌ கொள்ள முடிவது எப்படி 
சாத்தியமாகும்‌?” என்பது ஒரு பணக்கார ரோமன்‌ இன்னொரு பணக்கார 
ரோமனிடத்தில்‌ கேட்கும்‌ கேள்வியாய்‌ இருந்தது. பிச்சைக்காரர்களின்‌ 
கும்பல்கள்‌ ரோமாபுரியில்‌ அவ்வப்போது தர்மம்‌ பெற்றார்கள்‌, ஆனால்‌ 
அந்தத்‌ தர்மமானது வெறுப்புணர்வுடன்‌ தரப்பட்டது. இதற்கு 
எதிரிடையாக, பிச்சைக்காரர்கள்‌ மற்றும்‌ துன்புற்றவர்கள்‌ ஆகியோரில்‌ 
தேவனுடைய சாயலை கிறிஸ்தவர்கள்‌ கண்டார்கள்‌, அவர்கள்‌ 
உதவியற்றவர்களுக்கு உதவி செய்து புறதெய்வ வழிபாட்டாளர்களின்‌ 
மதிப்பை வென்றார்கள்‌. இந்த நிகழ்‌ காலத்திலும்‌ கூட, கடவுள்‌ 
நம்பிக்கையற்றவர்கள்‌ மனிக உரிமைகளில்‌ கிறிஸ்தவத்தின்‌ செல்வாக்கைக்‌ 
குறைத்தாலும்‌ கூட, இந்த உரிமைகள்‌ யாவும்‌ கிறிஸ்தவத்துடன்‌ கை 
கோர்த்துச்‌ செல்லுகின்றன என்பதே உண்மையாகும்‌. மற்ற மதங்களினால்‌ 
ஆதிக்கம்‌ பெற்றுள்ள நாடுகளில்‌ இப்படிப்பட்ட சிலாக்கியங்கள்‌ 
இருப்பதில்லை. 

மற்றும்‌ உணவின்றியிருந்தவா்கள்மேல்‌ கிறிஸ்துவின்‌ மனவுருக்கமானது 
குற்கால சமூகத்தில்‌ பிரதிபலிக்கப்‌ படுகின்றது. அவரது 
சீஷர்களானவர்களுக்கு மட்டுமின்றி கிறிஸ்தவர்களாகாத பல 
இலட்சக்கணக்கான மக்களுக்கும்‌ இது உண்மையாகும்‌. 
கிறிஸ்தவர்களாகாத திரளான கூட்டத்தாரும்‌ கூட மனவுருக்கமான 
செயல்களினால்‌ தங்கள்‌ இருதயத்தை இணங்கப்‌ பண்ணுவதற்கு 
வேதாகமத்தின்‌ உபதேசங்கள்‌ நேரடியாகவோ அல்லது மறைமுகமாகவோ 
உதவுகின்றன. 
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மற்றவரின்‌ கேளிக்கைக்காக அரங்கில்‌ போராட்டம்‌ 

பொழுதுபோக்கின்‌ வக்கிரமான ஒரு உணர்வானது ரோமப்‌ போர்‌ 
வீரர்களின்‌ போராட்டத்தினால்‌ திருப்தி செய்யப்பட்டு வந்தது. மனித 
குலத்தில்‌ இப்படிப்பட்ட கொடூரமான நிகழ்ச்சியை நிரந்தரமாக ஓழியச்‌ 
செய்த பெருமையும்‌ கூட கிறிஸ்தவத்தின்‌ செல்வாக்கிற்குத்‌ தரப்பட 
வேண்டியதாகும்‌. 


அடிமைத்தனம்‌ 

கிறிஸ்துவின்‌ காலத்தில்‌ ரோமப்‌ பேரரசில்‌ அறுநூறு இலட்சம்‌ 
சுயாதனமுள்ள மக்களும்‌, அறுநூறு இலட்சம்‌ அடிமைகளும்‌ இருந்தார்கள்‌. 
அடிமைப்படுத்தப்பட்டிருந்த மனிதர்கள்‌, நிலம்‌ அல்லது கால்நடைகளைக்‌ 
காட்டிலும்‌ மதிப்புக்‌ குறைந்தவர்களாகவே கருதப்பட்டார்கள்‌. உழவு 
மாட்டைக்‌ கொன்ற மனிதருக்கு மரண தண்டனை அளித்திருந்த 
ரோமானியச்‌ சட்டமானது அடிமையைக்‌ கொன்ற மனிதருக்கு அவ்விதத்‌ 
தண்டனை எதையும்‌ தந்திருக்கவில்லை. மக்களின்‌ பொழுதுபோக்கிற்காக 
ஆம்பி தியேட்டர்‌ என்ற அரங்க சாலையில்‌ ஒருமுறை பத்தாயிரம்‌ 
அடிமைகளைச்‌ சண்டையிட்டுக்‌ கொள்ளும்படி பேரரசர்‌ ட்ரேஜன்‌ 
நிர்ப்பந்தம்‌ செய்தார்‌. 

கிறிஸ்தவம்‌ புரட்சியெகையும்‌ பிரசங்கித்திருக்கவில்லை யென்றாலும்‌, 
அது “பட்சபாதமற்ற நியாயத்தை, மற்றும்‌ சுயத்தை மறுக்கும்‌ அன்பை 
மற்றும்‌ சகோதரத்துவ சமத்துவம்‌ ஆகியவற்றை வலியுறுத்தியதன்‌ மூலம்‌ 
அடிமைத்தனத்தை வலுவற்றதாக்கியது.”” அகில உலக சகோதரத்துவம்‌ 
பற்றிய மாபெரும்‌ போதனையானது, அடிமைத்தனம்‌ என்ற வெறுப்புக்‌ 
குரிய குற்றத்தின்‌ வேரில்‌ வைக்கப்பட்ட கோடரிக்கு ஒப்பிடப்‌ பட்டுள்ளது. 
நாகரிகமடைந்த ஒவ்வொரு நாட்டிலும்‌ இப்பொழுது அடிமை 
எஜமானர்கள்‌ என்பவர்கள்‌ அறியப்படாமல்‌ இருக்கின்றார்கள்‌. 





(அடிமைத்தனமே இல்லை.) 


போர்‌ 

கிறிஸ்தவத்தின்‌ போதனையாகிய அகில உலக சகோதரத்துவத்தை 
எல்லா நாடுகளும்‌ ஏற்றுக்‌ கொண்டால்‌, யுத்தங்கள்‌ /போர்கள்‌ என்பவை 
முற்றிலுமாக நீக்கப்பட்டு விடும்‌. சகோதரத்துவ வாழ்க்கை வாழ 
மனிதகுலம்‌ தவறியிருந்தாலும்‌, கிறிஸ்தவம்‌ பரப்பப்படும்‌ இடங்களில்‌ 
எல்லாம்‌ போர்‌ செய்யும்‌ விருப்பம்‌ இறந்து போகின்றது. கிறிஸ்துவுக்குத்‌ 
தங்களை ஒப்புக்கொடுத்தவர்களால்‌, வெற்றி கொள்ளும்‌ யுத்தங்கள்‌, 
போர்கள்‌ தொடங்கப்படுவதில்லை. யுத்தத்தின்‌ /போரின்‌ பயங்கரங்களைக்‌ 
குறைப்பதில்‌ கிறிஸ்தவமானது மிகுந்த செல்வாக்குள்ளதாய்‌ இருந்துள்ளது. 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்று தங்களை உரிமை கோரிக்கொள்பவர்களால்‌ 
கைதிகளுக்கு அதிகம்‌ மதிப்பளிக்கப்படுகின்றது, போரிடாத நாடுகளுக்கு 
பாதுகாப்பும்‌ அளிக்கப்படுகின்றது. காயமடைந்த வீரர்களுக்குச்‌ 
சிகிச்சையளித்துக்‌ கவனித்துக்‌ கொள்ளுதல்‌ என்பது பழங்காலங்களில்‌ 
கனவில்‌ கூடக்‌ கண்டிராத நடைமுறைகளாகும்‌. இவ்விதமாக, இயேசுவின்‌ 
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மனிதப்‌ பண்புள்ள தொடுதல்‌ என்பது அவரது சமயத்தைப்‌ 
பின்பற்றாதவர்களிடத்தில்‌ கூட செயல்‌ விளைவை ஏற்படுத்தியிருக்கின்றது. 

சமாதானப்‌ பிரபுவைப்‌ பின்பற்றுபவர்கள்‌ யுத்தங்களுக்கு/ 
போர்களுக்குக்‌ காரணமாய்‌ இருந்திருக்கின்றார்களே என்ற 
குற்றச்சாட்டிற்குப்‌ பதில்‌ அளிக்க, அவர்கள்‌ அப்படிச்‌ செய்ததில்‌ தங்கள்‌ 
தலைவரின்‌ கொள்கைகளில்‌ இருந்து விலகிச்‌ சென்றுள்ளார்கள்‌ என்று 
கூறுவதே போதுமானதாகும்‌. 


புறமத வழிபாடுகள்‌ குறைந்து வருதல்‌ 

பேரரசர்‌ கொடுமையான செயல்களைச்‌ செய்தாலும்‌ அவரை 
வணங்குவது என்ற நடைமுறையானது புறமத வழிபாட்டு மக்களிடையே 
வழக்கில்‌ இருந்து வந்தது. இருப்பினும்‌, அந்தக்‌ கடவுள்கள்‌ மனிதப்‌ 
பேரரசர்களை விட ஒழுக்கத்தில்‌ மேம்பட்ட வர்கள்‌ அல்ல. ஆகவே, புறமத 
வழிபாடுகள்‌ என்பது ஒழுக்கக்‌ கேட்டின்‌ முழு வடிவம்‌ ஆகும்‌ 
என்று விவரிக்கப்பட்டதில்‌ வியப்பெதுவும்‌ இல்லை. புறமத 
வழிபாட்டுக்காரர்களில்‌ திரளான கூட்டத்தார்‌ கிறிஸ்தவத்திற்குத்‌ 
திரும்பியபோது, அது இயல்பாகவே, புறமத வழிபாடுகள்‌ குறைவதையும்‌ 
கடவுளற்றவர்களின்‌ ஆலயங்கள்‌ அழிவதையும்‌ ஏற்படுத்தியது. 





பொதுவான ஒழுக்கம்‌ 

வேதாகமத்தின்‌ போதனைகளை எதிர்த்தவர்கள்‌ பல ஆண்டுகளாக 
ஒழுக்கக்‌ கேடுகளை போதித்து வந்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ தாங்கள்‌ 
போதித்தவைகளையே சீராக நடைமுறைப்‌ படுத்திக்‌ கொண்டி ுந்தார்கள்‌. 
“நாத்திகமானது துன்மார்க்கனை நல்ல மனிதனாக்காது” என்பதை ஒப்புக்‌ 
கொண்டாக வேண்டும்‌. இதற்கு மாறாக, கிறிஸ்தவத்திற்குத்‌ தங்களை 
ஒப்புக்‌ கொடுத்தவர்கள்‌ குற்றங்களில்‌ இருந்து சீராகத்‌ திரும்பி, உயர்வான 
ஒழுக்க நடத்தையுள்ளவர்கள்‌ ஆகின்றார்கள்‌. வேதாகம அறிவுறுத்தலானது 
எவ்வித மாறுபாடும்‌ இன்றி ஒழுக்கத்‌ தரங்களை உயர்த்துகின்றது. 


உழைப்பின்‌ மாண்பு 

உடல்‌ உழைப்பு என்பது மனிதர்களின்‌ சுயமரியாகைத்‌ தரத்திற்குக்‌ 
கீழானதென்று ஒரு காலத்தில்‌ கருதப்பட்டது. அது அடிமைகள்‌ செய்யும்‌ 
வேலையென்று கருதப்பட்டது. பிளேட்டோ மற்றும்‌ அரிஸ்டாட்டில்‌ 
ஆகியோர்‌ உழைப்பு என்பது கீழ்நிலைப்படுத்தும்‌ என்று போதித்தார்கள்‌. 
அகுஸ்து இராயன்‌ ஒருமுறை தனது அரண்மனைப்‌ பிரபு ஒருவர்‌ தனது 
நண்பருக்குத்‌ தோட்ட வேலையில்‌ உதவி செய்ததற்காக அவரைத்‌ தூக்கில்‌ 
இட்டுக்‌ கொன்றான்‌. இருப்பினும்‌, இயேசுவின்‌ தச்சு வேலையும்‌, கூடாரம்‌ 
செய்பவராகப்‌ பவுல்‌ செய்த வேலையும்‌ உழைப்பு என்பது 
“அடிமைத்தனத்தின்‌ அடையாளம்‌” அல்ல என்று உணரச்‌ செய்து, மக்களை 
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உழைக்கச்‌ செய்தன. உழைப்பின்‌ மாண்பு மரியாதை பெறத்‌ தொடங்கியது. 
கிறிஸ்தவர்களல்லாதோர்‌ மத்தியில்‌ கூட இப்பொழுது இக்கருத்து ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளப்படுகின்றது. இவ்விதமாக கிறிஸ்தவமானது ஒழுக்கம்‌ மற்றும்‌ 
ஆவிக்குரிய உலகில்‌ மட்டுமின்றி, நடைமுறை உலகிலும்‌ கூடச்‌ செயல்‌ 
விளைவுகளை ஏற்படுத்தியுள்ளது. 


வாழ்க்கையைப்‌ பற்றிய எண்ணப்போக்கு 
வேதாகமத்தில்‌ விசுவாசம்‌ கொள்வதில்‌ குறைவுபடும்‌ மக்கள்‌ 
வாழ்க்கையை நம்பிக்கையின்மையுடன்‌ கண்ணோக்குகின்றார்கள்‌. 
பெர்ட்ராண்டு ரஸ்ஸல்‌ அவர்களின்‌ எண்ணப்‌ போக்கானது 
வெறுப்பூட்டுவதாய்‌ இருக்கின்றது: 


நாம்‌ வாழும்‌ இவ்வுலகமானது ஒழுங்கீனம்‌ மற்றும்‌ தற்செயல்‌ 
ஆகியவற்றின்‌ விளைவு என்று புரிந்து கொள்ளப்பட முடியும்‌; ஆனால்‌ 
அது நிதானமான நோக்கத்தின்‌ விளைவாய்‌ இருக்கும்‌ என்றால்‌, அந்த 
நோக்கம்‌ ஒரு துர்த்தேவதையின்‌ நோக்கமாகவே இருக்க வேண்டும்‌. 
என்னைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, விபத்து ஒன்றை நான்‌ மிகவும்‌ வலி 
குறைந்ததாகவும்‌, அதிகமாக அறிவுக்கேற்ற கருதுகோளாகவும்‌ 
காணுகின்றேன்‌ (Bertrand Russell, Why [ Am Not a Christian). 


லூக்ரேஷியஸ்‌ என்ற புகழ்‌ பெற்ற கல்வியாளர்‌, வாழ்க்கை 
என்பது “இருட்டில்‌ நடைபெறும்‌ நீண்டதொரு போராட்டம்‌” என்று 
விவரித்தார்‌ (Lucretius, On the Nature of Things). இப்படிப்பட்ட எண்ணப்‌ 
போக்குகளைப்‌ பகிர்ந்து கொள்ளும்‌ மக்கள்‌, தாங்கள்‌ ஏன்‌ இந்த உலகத்தில்‌ 
இருக்கின்றார்கள்‌ என்பதை அறியாமல்‌ உள்ளனர்‌. சிலருக்கு 
குற்கொலையைப்‌ பற்றிய எண்ணமானது சந்தோஷத்தைக்‌ கொடுக்கின்றது. 
வாழ்க்கையின்‌ நோக்கத்தைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, அவிசுவாசிகள்‌ 
வெறுமையான தத்துவங்களை மட்டுமே தர முடியும்‌. அவர்கள்‌ சூரியனைக்‌ 
கவனிக்கையில்‌, அது வெறுமையான வானத்தில்‌ இருந்து, ஆத்துமாவற்ற 
பூமிக்கு ஒளியூட்டுவதற்குப்‌ பிரகாசிப்பதாக எண்ணும்படி தனிமையில்‌ 
விடப்படுகின்றார்கள்‌. நம்பிக்கையற்ற ஒரு இராஜ்யமே அவர்களுடையது 
ஆகும்‌. 

தேவனை அறிய முடியாதென்ற கருத்தையுடைய தத்துவ ஞானி 
தம்மிடம்‌ விசாரிப்பவருக்குத்‌ தரும்‌ ஒரே நம்பிக்கை என்னவென்றால்‌, 
“அறியப்பட முடியாததைப்‌ பற்றிச்‌ சிந்தித்தல்‌” என்பதேயாகும்‌. இதற்கு 
மாறாக, விசுவாசிகள்‌ வெளிச்சம்‌ தரும்‌ எண்ணங்களை மகிழ்வுடன்‌ 
அநுபவித்து, ஆறுதல்‌ மற்றும்‌ அகமகிழ்வு தருகின்ற நோக்கத்தை 
நிறைவேற்றும்‌ வாழ்வையும்‌ அநுபவிக்கின்றார்கள்‌. 


மரணத்தைப்‌ பற்றிய எண்ணப்போக்கு 
அவிசுவாசிகள்‌ மரணத்தைப்‌ பற்றி மதிப்பிடுகையில்‌ பரிதாபமும்‌ 
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கவலையும்‌ கொண்டவர்களாகின்றார்கள்‌. லூக்ரேஷியஸ்‌, “தனது துயர்‌ 
மிக்க இருதயத்தை அடியற்றுப்‌ போகச்‌ செய்யும்‌ குளிர்வான மயக்க 
மருந்தினால்‌ உணர்வற்றுப்‌ போகும்படி செய்யத்‌ தேடினார்‌.” 
இன்னொருவர்‌ பின்வருமாறு கூறினார்‌: 


கிறிஸ்துவின்‌ பாதத்தின்‌ முன்பு இன்னமும்‌ பணிந்து 
கொண்டிருப்பவர்கள்‌ கடந்த காலத்தின்‌ கடுந்துயர்‌ எதையுமே, 
தனிமையின்‌ கடுந்துயர்‌ எதையுமே மற்றும்‌ வரப்போகும்‌ 
ஒன்றுமில்லாமையின்‌ பயங்கரம்‌ எதையுமே அறியாதிருக்கின்றார்கள்‌. 
அவர்கள்‌ தைரியத்துடனும்‌, அமைதியுடனும்‌ தங்கள்‌ வழியே 
செல்கின்றார்கள்‌. அவர்களுடைய சுடர்விடும்‌ பிரகாசிப்பைப்‌ 
பெற்றுக்கொள்ள நான்‌ எனது உயிரையும்‌ கொடுப்பேன்‌, ... இந்த 
விசுவாசத்தைத்‌ தவறவிட்டால்‌ நம்மை நாம்‌ சில விஷயங்களில்‌, சில 
நம்பிக்கையில்‌, சில மரணமற்ற நிலையில்‌ நிலைநிறுத்த முடியும்‌, 
ஆனால்‌ அவைகளில்‌ ஒன்றும்‌ இல்லை. எப்போதும்‌ ஒளி வீசும்‌ கிறிஸ்து 
என்ற ஆளுமையின்‌ புறம்பே எல்லாம்‌ பயங்கரமாகவும்‌ இருள்‌ 
உள்ளதாகவும்‌ இருக்கின்றன. 


வால்ட்டேர்‌, டேவிட்‌ ஹியூம்‌ மற்றும்‌ தாமஸ்‌ பெய்ன்‌ போன்ற 
அவிசுவாசிகள்‌ தங்கள்‌ மரணப்படுக்கைகளில்‌ செயல்பட்ட விதத்தை 
“பயங்கரம்‌ நிறைந்தது” என்ற வார்த்தைகளால்‌ மட்டுமே விவரிக்க முடியும்‌. 
பவுல்‌, யோவான்‌ மற்றும்‌ போலிகார்ப்‌' போன்ற உண்மையுள்ள 
விசுவாசிகள்‌ தங்களின்‌ கடைசி நாட்களை நெருங்குகையில்‌ அவர்களின்‌ 
எண்ணங்கள்‌ மகிழ்ச்சி மற்றும்‌ அழகு நிறைந்தவைகளாய்‌ இருந்திருக்க 
வேண்டும்‌. மரண நேரத்தில்‌ பொன்னைக்‌ காட்டிலும்‌ விலையேறப்‌ பெற்ற 
செயல்விளைவைக்‌ கிறிஸ்தவம்‌ மட்டுமே தருவதாய்‌ உள்ளது. 


கிறிஸ்தவத்தின்‌ துணை உற்பத்திப்‌ பொருட்கள்‌ 
பாவிகளைப்‌ பரிசுத்தவான்‌௧ளாக்குவதே கிறிஸ்தவத்தின்‌ முக்கிய 
நோக்கமாய்‌ இருக்கின்றது. இருந்தாலும்‌, அந்த முக்கிய நோக்கமானது 

பயனுள்ள மற்ற பல துணை உற்பத்திப்‌ பொருட்களுடன்‌ வருகின்றது. 


கல்வி 

கிறிஸ்தவமானது கல்வித்‌ துறையில்‌ மிகப்பெரும்‌ செயல்‌ விளைவைக்‌ 
கொண்டுள்ளது. 1550க்கும்‌ 1700க்கும்‌ இடைப்பட்ட காலத்தில்‌ 
ஐரோப்பாவில்‌ தொடங்கப்பட்ட மாபெரும்‌ பல்கலைக்‌ கழகங்கள்‌ 
இருபதும்‌ வேதாகம விசுவாசிகளாலேயே தொடங்கப்‌ பெற்றன. 
அமெரிக்க ஐக்கிய நாட்டில்‌ உள்ள மாபெரும்‌ பல்கலைக்‌ கழகங்கள்‌ 





ஒவ்வொன்றும்‌ சமயம்‌ சார்ந்த மனிதார்களாலேயே தொடங்கப்‌ பெற்றன. 
அவிசுவாசிகள்‌ இதன்‌ பள்ளிகளில்‌ ஊடுருவியிருக்கின்றார்கள்‌ என்பது 
வருத்தத்திற்குரியதே, ஆனாலும்‌ இந்தப்‌ பள்ளிகளைத்‌ தொடங்கிய 
கிறிஸ்தவத்தின்‌ செல்வாக்கை அந்த உண்மையானது எவ்வகையிலும்‌ 
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மதிப்புக்‌ குறையச்‌ செய்வதில்லை. எல்லா நாடுகளின்‌ மத்தியிலும்‌, 
வேதாகமம்‌ எங்கெல்லாம்‌ போதிக்கப்படுகின்றதோ, அங்கெல்லாம்‌ 
படித்தவர்களின்‌ விகிதம்‌ மிக உயர்வாக இருக்கின்றது. 


இலக்கியம்‌ 

நல்ல இலக்கியங்களின்‌ மீது வேதாகமத்தின்‌ செல்வாக்கானது, மற்ற 
எல்லாப்‌ புத்தகங்களும்‌ வேதாகமத்தின்‌ கலவையே ஆகும்‌ என்று கூறத்தக்க 
விதத்தில்‌ உள்ளது. வேதாகமம்‌ மேம்பட்டது என்று கூறக்‌ காரணங்களாக 
அதன்‌ நான்கு இலக்கியத்‌ தன்மைகள்‌ அட்ட வணைப்படுத்தப்படுகின்றன: 
பல்வகைத்‌ தன்மை, வல்லமை, உலகளாவிய தன்மை மற்றும்‌ அழகுடைமை. 
ஆங்கில இலக்கியம்‌ என்ற “திரைச்‌ சீலையின்‌ ஐசுவரியமும்‌ அதி அழகும்‌ 
மிக்க நூல்களில்‌” “வேதாகமத்தின்‌ செல்வாக்கானது ஒரு தங்க 
நூலிழையாகவே” பெரும்பாலும்‌ இருக்கின்றது. “வழக்கமாக, இது ஒரு 
வெறும்‌ அலங்காரப்‌ பொருளாக மட்டுமின்றி, அத்திரைச்‌ சீலையின்‌ 
வடிவமைப்பு மற்றும்‌ நெசவில்‌ மிக இன்றியமையாத ஒரு பாகமாக உள்ளது, 
இது நீக்கப்பட்டால்‌, முழுமையும்‌ அழகும்‌ பொலிவும்‌ இழந்து நிற்கும்‌.” 


இசை 

மாபெரும்‌ சங்கங்கள்‌ பல, வேதாகமத்தினால்‌ ஏவப்பட்டி ருக்கின்றன. 
அவைகளில்‌ பின்வருபவைகளும்‌ அடங்குகின்றன: “Fairest Lord Jesus,” “Joy 
to the World,” “Hark the Herald Angels Sing,” “Oh Love that Will Not Let Me 
Go,” “Tell Me the Old, Old Story,” மற்றும்‌ “Were You There When They Cruci- 


fied My Lord?” 


கலை 

உலகின்‌ மிக அரிய கலைப்‌ பொக்கிஷங்களாகக்‌ கருதப்படுபவற்றில்‌ 
சில, வேதாகமக்‌ கருத்துக்களின்‌ அடிப்படையில்‌ படைக்கப்பட்டவை 
களாகும்‌. அவைகளில்‌ மிகவும்‌ புகழ்பெற்றவை: லியர்னோடோ டா 
வின்ஸியின்‌ “The Last Supper,” ரஃபேலின்‌ “The Sistine Madonna,” வான்‌ 
டைக்ஸின்‌ “Christ and the Tribute Money” மற்றும்‌ ரெம்ப்ரான்ட்ஸின்‌ “The 
Prodigal Son” ஆகியவையாகும்‌. 


மாற்றம்‌ அடைந்த ஒரு உலகம்‌ 

கிறிஸ்தவத்தின்‌ புளித்த மாவு ஊடுருவியிருக்கும்‌ இடங்களில்‌ எல்லாம்‌ 
ஒழுக்கம்‌ மற்றும்‌ ஆவிக்குரிய உலகமானது மாற்றம்‌ அடைந்திருக்கின்றது 
என்பது கேள்விக்கு இடமற்ற கருத்தாகும்‌. இது வரை அடைந்துள்ள 
மாற்றம்‌ யாவும்‌ வேதாகமத்தின்‌ எந்த அற்புதத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ பெரிய 
தென்று கருதப்படுகின்றது. “படிப்பறிவற்ற கலிலேயனாயெ” தச்சர்‌ ஒருவர்‌ 
தேவனுடைய அறிவினால்‌ பூமி முழுவதையும்‌ நிறைப்பதென்பது வெறும்‌ 
மனிதர்‌ ஒருவர்‌, பெருங்கடல்‌ ஒன்றை ஏற்படுத்துவதற்கு ஒப்பானதாகவே 
இருக்கின்றது. ஜெனோ, பிளேட்டோ, சாக்ரட்டீஸ்‌ மற்றும்‌ பலர்‌ 





83 


பணிக்குதவும்‌ போதனையை ஏற்படுத்த வீண்‌ முயற்சி செய்தார்கள்‌. ஆனால்‌ 
உலகம்‌ முழுவதற்கும்‌ ஒரு புதிய ஜீவனுள்ள மார்க்கத்தைப்‌ போதித்து 
நிலைநாட்டியவர்‌ இயேசு கிறிஸ்துவே ஆவார்‌. 

பழங்காலத்தவர்களுக்கு இயலாததாக இருந்த ஓன்றை 
நிறைவேற்றியது, கிறிஸ்தவத்தின்‌ இன்னொரு அற்புதமாகும்‌: அதாவது, 
பல்வேறுபட்ட மக்களை ஒரே சமயத்தில்‌ ஒருமைப்‌ படுத்துவதென்பதாகும்‌. 
செல்ஸஸ்‌ என்பவர்‌, “இரேக்கார்களும்‌, ஆசியா, ஐரோப்பா மற்றும்‌ லீபியா 
ஆகிய நாடுகளில்‌ உள்ள காட்டு மிராண்டிகளும்‌ ஒரே சமய அமைப்பின்‌ 
கம்‌ எப்பொழுதாவது இணைக்கப்பட முடியும்‌ என்று கற்பனை 
செய்வதற்கு, ஒரு மனிதன்‌ மிகவும்‌ பலவீனமுள்ளவனாயிருக்க வேண்டும்‌” 
என்று கூறினார்‌. 

கிறிஸ்தவத்தினுடைய செல்வாக்கின்‌ பரந்த தன்மை மற்றும்‌ பல்வகைத்‌ 
தன்மை ஆகியவற்றைக்‌ கருத்தில்‌ கொள்ளும்போது, மனித விளக்கம்‌ 
ஓவ்வொன்றும்‌ போதுமானதல்ல என்றாகின்றது. மதநம்பிக்கையற்ற 
வரலாற்றாளரான எட்வர்ட்‌ கிப்பன்‌, வேறு எந்தக்‌ கல்வியாளரைப்‌ 
பார்க்கிலும்‌ அதிகமாக கிறிஸ்தவத்தின்‌ வளர்ச்சி பற்றிய முற்றான 
உண்மைகளை அறிந்திருந்தார்‌. அவர்‌ அந்த வளர்ச்சிக்கு மனித ரீதியான 
காரணங்களை முன்னிறுத்த நிர்ப்பந்திக்கும்படி உணர்ந்தார்‌. அவர்‌, ஐந்து 
காரணங்களை அட்ட வணைப்படுத்தினார்‌, அவையாவன: வைராக்கியம்‌, 
எதிர்கால வாழ்விற்கான உபதேசம்‌, நிரூபணமற்ற அற்புத வல்லமை, 
சுத்தமான ஒழுக்கங்கள்‌ மற்றும்‌ கட்டுப்பாடு. இருப்பினும்‌ இவை 
ஒவ்வொன்றும்‌ இயேசுவின்‌ வருகைக்கு முன்பும்‌ கூட இருந்தன. இந்த ஐந்து 
காரணங்களும்‌ கிறிஸ்தவத்தின்‌ தனிச்சிறந்த விரிவாக்கம்‌ மற்றும்‌ 
செயலாக்கத்திற்குப்‌ போதுமான விளக்கம்‌ தரத்‌ தவறுகின்றன. இயேசுவின்‌ 
தெய்வீகத்தைத்‌ தவிர்த்து விட்டு, சாத்தியமான ஓவ்வொரு விளக்கத்தையும்‌ 
கர முயற்சி செய்வதென்பது மதியீனமானதாகவே இருக்கின்றது. அதே 
வரலாற்றாளர்‌, “ரோம உலகில்‌ மேலோங்கியிருந்த பல்வகையான 





ஆராதனை முறைமைகள்‌ யாவும்‌ சமமாக உண்மையானவைகளே என்று 
மக்களால்‌ கருதப்பட்டன; தத்துவவாதியாலோ அவை யாவும்‌ சமமாகவே 
தவறானவை என்றும்‌, நீதிபதியாலோ அவை யாவும்‌ சமமாகவே பயன்‌ 
நிறைந்தவை என்று கருதப்பட்டன” என்றும்‌ கூறினார்‌ (Edward Gibbon, The 
History of the Decline and Fall of the Roman Empire). 

அவிசுவாசிகள்‌ கிறிஸ்தவத்தைப்‌ பற்றி என்ன கூறிக்‌ 
கொண்டிருந்தாலும்‌, அன்றாடம்‌ அவர்கள்‌ வேகாகமப்‌ போதனையினால்‌ 
இவ்வுலகிற்குக்‌ கொண்டு வரப்பட்ட வளமான நன்மைகளை மகிழ்வுடன்‌ 
அநுபவித்துக்‌ கொண்டுதான்‌ இருக்கின்றார்கள்‌. நாத்திகத்தை முன்னுக்குக்‌ 
கொண்டு வர அவர்கள்‌ போராடுகையில்‌, அவர்கள்‌ தங்களையும்‌ தங்கள்‌ 
குடும்பங்களையும்‌ ஆசீர்வதிக்கும்‌ ஒன்றை அழிப்பதற்கே தங்கள்‌ 
வல்லமையில்‌ அவ்வாறு செயல்படுகின்றார்கள்‌. 
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முடிவுரை 
வேதாகமத்தின்‌ போதனையானது ஏறக்குறைய வாழ்க்கையின்‌ எல்லா 
பகுதிகளிலும்‌ செயல்‌ விளைவைப்‌ பெற்றுள்ளது. ஏராளமான மைல்கள்‌ 
மற்றும்‌ வருடங்களைக்‌ கடந்து அது சென்றடையும்‌ பண்பானது 
வேதாகமத்தை வெறும்‌ மனிதன்‌ மட்டுமே ஏற்படுத்திய புத்தகம்‌ 
என்பதற்கும்‌ மேலானதாக அடையாளப்‌ படுத்துகின்றது. அதன்‌ 
செல்வாக்கிற்கான ஆதாரமானது அது தேவனால்‌ ஏவப்பட்டது என்பதைச்‌ 





சுட்டிக்காட்டுகின்றது. 


குறிப்பு 

'போலிகார்ப்‌ என்பவர்‌, ஆசியாவில்‌ இருந்த ஏழு சபைகளில்‌ ஒன்றாயிருந்த சிமிர்னாவில்‌ 
இருந்த ஆதிக்‌ கிறிஸ்தவர்களின்‌ முன்னோடியாயிருந்தார்‌. அவர்‌ அங்கிருந்த சபையின்‌ 
மூப்பராக இருந்திருக்கலாம்‌. கிறிஸ்தவ வேதசாட்சியாக மரித்த போலிகார்ப்பின்‌ 
விருவிருப்பான வரலாறு இன்றைக்கான சத்தியம்‌ வெளியிட்ட “வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 
2” ஆங்கில இதழில்‌ (மார்ச்சு 1999) பக்‌. 34-35ல்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. 
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வேதாகமத்தின்‌ ஏவுகலும்‌ அதிகாரமுடைமையும்‌ 


வகதாகமத்தில்‌ உள்ள 


அற்புதங்கள்‌ 





வேதாகமம்‌ “அற்புதங்களால்‌ நிறைந்த” புத்தகமாய்‌ உள்ளது என்பது 
அது தேவனால்‌ ஏவப்பட்டது என்பதை மறுப்பதற்குத்‌ தரப்படும்‌ 
பொதுவான ஒரு சாக்குப்போக்கு ஆகும்‌. இந்தக்‌ காரணத்திற்காகவே, 
வேதாகமத்தின்‌ ஏவுதலும்‌ அதிகாரமுடைமையும்‌ என்ற நமது பாடமானது 
அற்புதங்கள்‌ பற்றிய ஒரு கலந்துரையாடல்‌ இன்றி நிறைவற்றதாகிவிடும்‌. 
வேதாகமத்தில்‌ அற்புதங்களை விவரிப்பதற்கு “34௦0௭” (அதிசயம்‌) என்ற 
வார்த்தையே பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ பெரும்பாலும்‌ பயன்படுத்தப்‌ 
பட்டுள்ளது. சாதாரண இயற்கையே தன்னில்‌ அதிசயமானது என்றாலும்‌, 
இயற்கையின்‌ விதிகளுக்கு மிக அரிதான விலக்குகளாய்‌ உள்ள, தேவனால்‌ 
உண்டான அற்புதங்கள்‌ பற்றிய பல நிகழ்ச்சிகள்‌ வேதாகமத்தில்‌ முன்‌ 
வைக்கப்பட்டிருக்கின்றன. இந்த விதிவிலக்குகள்‌ மட்டுமே கிறிஸ்தவத்தின்‌ 
ஆதாரங்களுடன்‌ ஏதாவது தொடர்புடையவைகளாய்‌ இருக்கின்றன. 
இவைகள்‌ தேவன்‌ தமது வல்லமையினால்‌ செயல்படுத்தும்‌ சாதாரண 








செயல்களில்‌ இருந்து காணக்‌ கூடிய வகையில்‌ மாறுபட்டுச்‌ 
செல்லுபவையாக உள்ளன. இவைகள்‌ எடுத்துக்காட்டுகளால்‌ மிகத்‌ 
தெளிவாக விவரிக்கப்‌ படுகின்றன: எகிப்திலும்‌, செங்கடலிலும்‌ மற்றும்‌ 
வனாந்தரத்திலும்‌ மோசே செய்தவைகள்‌; அக்கினிச்‌ சூளையிலும்‌, சிங்கங்‌ 
களின்‌ குகையிலும்‌ தேவனுடைய ஊழியர்களின்‌ அநுபவங்கள்‌; இயேசு, 
கண்ணீரைத்‌ திராட்ச இரசமாக்கியது; அவர்‌ உடனடியாகக்‌ குணப்படுத்திய 
நிகழ்ச்சிகள்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ மரித்தோரை எழுப்பியது; அவர்‌, அப்பத்தையும்‌ 
மீனையும்‌ பலுகச்‌ செய்தது; அவரது சீஷர்கள்‌) பாம்புகளைக்‌ கையில்‌ 
பிடித்தது; இன்னும்‌ மற்றவை. 

வேதாகமத்தின்‌ அற்புதங்களுக்குப்‌ பகுத்தறிவுக்கேற்ற விளக்கம்‌ 
கொடுக்க முயற்சி செய்தல்‌, அல்லது அற்புத ஊழியர்களை திறமை மிக்க 
உளவியல்‌ அறிஞர்கள்‌ என்று சித்தரித்தல்‌ என்பது பசியோடு இருந்த 
ஐயாயிரம்‌ மக்களுக்கு உணவளித்தது அல்லது லாசரு உயிரோடே திரும்பி 
வந்தது போன்ற நிகழ்ச்சிகளை விளக்கப்படுத்தப்‌ போதுமானதல்ல. 
வேதாகமத்தின்‌ இப்படிப்பட்ட அற்புதங்கள்‌ எல்லாம்‌ வரலாற்று 
உண்மைகள்‌ என்றோ அல்லது கதையாகக்‌ கூறப்பட்ட விபரங்கள்‌ 
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என்றோதான்‌ ஒருவர்‌ கூற வேண்டும்‌. வேதாகம அற்புதங்கள்‌ அவைகளின்‌ 
நடைமுறைச்‌ செயல்‌ விளைவுப்‌ பயன்பாட்டுடன்‌ கூட, ஒரு தெய்வீக 
செய்தியை அங்கீகரிக்கும்‌ வகையிலும்‌ வடிவமைக்கப்பட்டுள்ளன. 
அவைகள்‌ மோசேக்கும்‌, கிறிஸ்துவுக்கும்‌ மற்றும்‌ அப்போஸ்தலர்களுக்கும்‌ 
நம்பிக்கைக்குரிய ஆதாரச்‌ சான்றுகளாய்‌ இருக்கின்றன. 


அற்புதங்களை மறுப்பதற்கான மனித அடிப்படை 
அற்புதங்களை விளக்கப்படுத்துவதற்கு, நிர்பந்திக்கப்பட்ட மற்றும்‌ 
போதுமற்ற முயற்சிகளுக்கு மேலாக, உளவியலினால்‌ குறிப்பு 
ஏற்படுத்தப்பட்டது. இப்படிப்பட்ட செயலானது, வேதாகம அற்புதங்கள்‌ 
மற்றும்‌ இயற்கை விதிகள்‌ ஆகியவற்றிற்கு இடையில்‌ உள்ள 
இடைவெளியை இணைப்பதற்கு ஏற்படுத்தப்பட்ட ஒரு முயற்சியாக 
இருக்கின்றது. இருப்பினும்‌, அவிசுவாசிகளில்‌ பலர்‌ வேதாகம 
விபரங்களைத்‌ தவறானதென்று கருதுகின்றார்கள்‌. அவர்கள்‌, “அற்புதங்கள்‌ 
தொடங்கும்‌ பொழுது, வரலாறு முடிவடைகின்றது” என்று உறுதியுடன்‌ 
கூறுகின்றார்கள்‌. அவர்கள்‌ அற்புதங்களின்‌ சாத்தியமற்ற தன்மையைக்‌ 
கற்பனையில்‌ காண்கின்றார்கள்‌. அற்புதங்களின்‌ உண்மை நிலைக்கு எதிராக 
அவர்கள்‌ பின்வரும்‌ மூன்று முக்கிய மறுப்புக்களை முன்‌ வைக்கின்றார்கள்‌: 
(1) “அற்புதத்தைச்‌ சாட்சியினால்‌ நிரூபிக்க முடியாது”, (2) “இயற்கையில்‌ 
மாறாமல்‌ இருக்கும்‌ அறிவியல்‌ விதியானது அற்புகத்தைச்‌ சாத்தியமற்றதாகச்‌ 
செய்கின்றது” மற்றும்‌ (3) “அற்புதங்கள்‌ ஏற்படுத்தினோம்‌ என்ற 
புறதெய்வக்காரர்களின்‌ உரிமைகோருதல்கள்‌ வேதாகமத்தின்‌ உரிமை 





கோருதல்களைப்‌ போலவே மதிப்புள்ளவைகளாய்‌ இருக்கின்றன. ” 


“அற்புதத்தைச்‌ சாட்சியினால்‌ நிரூபிக்க முடியாது” 

ஸ்காட்லாந்து நாட்டைச்‌ சேர்ந்தவரான, கடவுள்‌ நம்பிக்கை 
யற்றவராயிருந்த டேவிட்‌ ஹியூம்‌ (1711-76) என்பவர்‌, சாட்சி எவ்வளவு 
நம்பிக்கைக்குரியதாய்‌ இருந்தாலும்‌, அற்புதத்கைச்‌ சாட்சியினால்‌ நிரூபிக்க 
முடியாது என்று உறுதியாகக்‌ கூறினார்‌. அவர்‌, அற்புதங்களை 
விவாதத்திற்குரிய பொருள்‌ என்பகைக்காட்டிலும்‌, கேலிக்‌ கூத்தானவை 
என்பதாகவே கருதினார்‌ (David Hume, An Enquiry Concerning the Human 
Understanding and an Enquiry Concerning the Principles of Morals). 
இருப்பினும்‌ ஹியூம்‌ என்பவர்‌ எடுத்துக்‌ கொண்ட நிச்சயமற்ற இவ்வித 
நிலைப்பாடானது, நம்பிக்கைக்குரிய சாட்சியத்தின்‌ மதிப்பு என்ற 
உலகத்தின்‌ கருத்துக்கு எதிர்ப்பானதாக உள்ளது. உலகத்தின்‌ சட்ட 
அமைப்பானது சாட்சியத்தின்‌ வார்த்தையினால்‌ ஆன 





உண்மைகளினாலேயே உறுதியான கட்டமைப்பைப்‌ பெற்றிருக்கின்றது. 
மற்றும்‌, ஜார்ஜ்‌ வாஷிங்டன்‌, மகாத்மா காந்தி போன்றோரின்‌ வரலாற்று 
ஆதாரங்கள்‌ முதலியனவற்றின்‌ வரலாற்றுப்‌ பதிவேடுகளின்‌ நம்பகத்‌ 
தன்மையானது சாட்சியத்தின்‌ அடிப்படையிலேயே இருக்கின்றன. 
நம்பத்‌ தகுந்த சாட்சியத்தின்‌ மிகச்‌ சரியான தன்மை என்பது 
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இயற்கையில்‌ நிலையாக உள்ள ஒரு இயல்பான விதியை(சட்டத்தை)ப்‌ 
போன்றதாகும்‌. இயற்கையில்‌ நிலைத்த தன்மையானது மனித 
அனுபவத்தால்‌ உறுதிப்படுத்தப்பட்டு, இயற்கை விதியாக ஓப்புக்‌ 
கொள்ளப்பட்டுள்ளது. அது போலவே, சாட்சியத்தின்‌ நம்பகம்‌ பற்றிய மிகச்‌ 
சரியான தன்மையானது மனித அனுபவத்தால்‌ உறுதிப்படுத்தப்பட்டு, 








இயற்கை விதியாக (சட்டமாக) ஒப்புக்‌ கொள்ளப்பட்டுள்ளது. ஒருவர்‌ 
அற்புதங்களை மறுப்பதற்கு இயற்கையின்‌ மாறாத்‌ தன்மை பற்றிய 
விதியைப்‌ பற்றிப்‌ பிடித்து கொண்டிருப்பாரேயானால்‌, அவர்‌ மனிதருடைய 
சாட்சியத்தின்‌ நம்பகத்‌ தன்மை என்ற விதியை (சட்டத்தை) மறுக்கின்றார்‌. 
அவர்‌ இயற்கை விதியொன்றை இன்னொரு இயற்கை விதிக்கு எதிராக 
அமைக்கின்றார்‌. அவர்‌ (இயற்கை விதியை மீறுகின்ற) ஒரு அற்புதத்தை 
ஏற்றுக்‌ கொண்டு இன்னொன்றைத்‌ தவிர்க்கும்படி வேண்டுகின்றார்‌! 

ஹியூம்‌ என்பவர்‌ தமது சொந்த தனிப்பட்ட அனுபவம்‌ என்ற குறுகிய 
வரையறைகளைத்‌ தவிர, இயற்கையின்‌ நிலைத்த தன்மையானது 
சாட்சியத்தால்‌ ஆதரிக்கப்படுகிறது என்பதிலும்‌ நம்பிக்கையுடையவராய்‌ 
இருக்கின்றார்‌. “மற்ற காலங்களிலும்‌ நாடுகளிலும்‌” நடந்த எல்லாவற்றையும்‌ 
அவர்‌ சாட்சியத்தினாலேயே அறிந்தார்‌. ஆகையால்‌ அவர்‌ சாட்சியத்தைத்‌ 
தூக்கியெறிய சாட்சியத்தை ஏற்றுக்‌ கொண்டார்‌. சில வேளைகளில்‌ ஹியூம்‌ 
என்பவர்‌ நிரூபணத்தை நிலைநாட்டுவதில்‌ மனித சாட்சியத்தின்‌ போதுமற்ற 
குன்மை கொண்ட தனது காரண அறிவின்‌ உண்மையற்ற தன்மையை 
உணர்ந்தார்‌. இதை அவர்‌ பின்வருமாறு ஒப்புக்‌ கொண்டார்‌: “அற்புதங்கள்‌ 
அல்லது இயற்கையின்‌ வழக்கமான இயல்புக்கு மீறிய செயல்கள்‌ 
சாத்தியமானவைகளே என்று மனித சாட்சியத்தின்‌ நிரூபணம்‌ என்ற 
வகையிலான கூற்றினால்‌ நான்‌ ஓத்துக்‌ கொள்ள வேண்டியதாகின்றது” அவர்‌ 
தாம்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ள விருப்பமாயிருந்தவைகளுக்கு ஒரு எடுத்துக்‌ 
காட்டைக்‌ கூடப்‌ பின்வருமாறு குறிப்பிட்டார்‌: 


இவ்விதமாக, எல்லா மொழிகளிலும்‌, எல்லா எழுத்தாளர்களும்‌ 1600 
ஜனவரி 1ம்‌ நாள்‌ முதல்‌ எட்டு நாட்களுக்கு இப்பூமி முழுவதிலும்‌ முழு 
இருட்டாய்‌ இருந்தது என்று ஒப்புக்‌ கொள்கின்றார்கள்‌ என்று 
வைத்துக்‌ கொள்வோம்‌: இந்த அசாதாரணமான நிகழ்ச்சியைப்பற்றிய 
பாரம்பரியக்‌ கருத்துக்கள்‌ இன்னமும்‌ பலமானதாகவும்‌ 
உயிருள்ளதாகவும்‌ மக்கள்‌ மத்தியில்‌ இருக்கின்றன என்று வைத்துக்‌ 
கொள்வோம்‌: அதாவது, அயல்‌ நாடுகளிலிருந்து திரும்பிய பயணிகள்‌ 
யாவரும்‌ ஒரு சிறிய மாறுதல்‌ அல்லது முரண்பாடு கூட இல்லாமல்‌ 
அதே பாரம்பரியக்‌ கருத்தின்‌ விபரங்களைக்‌ கொண்டு வருகின்றார்‌ 
கள்‌: அப்படியிருந்தால்‌, நமது தற்காலத்திய தத்துவ ஞானிகள்‌ அந்த 
உண்மையைச்‌ சந்தேகிப்பதற்குப்‌ பதிலாக, அதை உறுதியானதே என்று 
ஏற்றுக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌ என்பது தெளிவானாகும்‌, ...... 


அற்புதம்‌ ஒன்றை நிலைநாட்டுவதற்கு மனித சாட்சியத்தின்‌ வலுவைத்‌ 
தாம்‌ உணர்ந்து கொண்டதாக அவர்‌ ஒப்புக்‌ கொண்ட பிறகு, பின்வரும்‌ 
விதிவிலக்கினால்‌ அவர்‌, மதத்திற்கெதிரான தமது தப்பெண்ணத்தைக்‌ 
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காண்பித்தார்‌: 


ஆனால்‌, இந்த அற்புதம்‌ என்பது புதியதொரு மதத்திற்குரியது 
எனப்பட வேண்டுமென்றால்‌ அதன்‌ சூழ்நிலையானது 
ஏமாற்றுதலுக்கான ஒரு முழுமையான நிரூபணமாய்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌, இது முழு அறிவுடைய மனிதர்கள்‌ யாவரும்‌ உண்மையை 
மறுக்கும்படி செய்வதுடன்‌, மேலும்‌ பரிசோதனை செய்யத்‌ 
தேவைப்படாதபடி மறுக்கக்‌ கூடப்‌ போதுமானதாயிருக்கிறது. 


சாட்சியத்தினால்‌ நிரூபிக்கப்படும்‌ மத சார்பற்ற அற்புதத்தைப்‌ பற்றிய 
ஹியூமின்‌ குறிப்பிடுதலுடன்‌ கூட, அவர்‌ அறிக்கை செய்யப்பட்ட 
அற்புதமானது அதன்‌ தவறான தன்மையுடன்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளப்பட 
வேண்டும்‌ என்றும்‌ ஒப்புக்‌ கொண்டது இன்னும்‌ அதிக விந்தையாய்‌ 
இருக்கின்றது: “தவறானது எனக்கூறும்‌ சாட்சியமானது தான்‌ நிலைநாட்ட 
முயற்சிக்கும்‌ உண்மையை விட அதிக விந்தையானதாய்‌ இருந்தால்‌ ஒழிய 
எந்த சாட்சியமும்‌ அற்புதத்தை நிலைநாட்டப்‌ போதுமானதல்ல ...?” 





என்றார்‌. ஹியூம்‌ என்பவர்‌, வேதாகமம்‌, அதன்‌ எழுத்தாளர்கள்‌ மற்றும்‌ 
சத்தியத்திற்கான அதன்‌ செல்வாக்கு ஆகியவை, வேதாகமத்தின்‌ 
அற்புதங்கள்‌ உண்மையற்றவைகளாயிருந்தால்‌ மனிதரின்‌ கேள்விகளுக்குப்‌ 
பதில்‌ அளிக்காதவைகளாக, பதில்‌ அளிக்க முடியாதவைகளாகப்‌ 
போயிருக்கும்‌ என்பதைக்‌ கவனிக்கத்‌ தவறி விட்டார்‌. உண்மையாயுள்ள 
ஒவ்வொன்றிற்குமான வேதாகமத்தின்‌ செல்வாக்கானது அதன்‌ அற்புதங்கள்‌ 
உண்மையானவைகளே என்பதை அறியச்‌ செய்கின்றது, ஆனால்‌ அதன்‌ 
அற்புதங்கள்‌ கதைகளா என்பதை அந்தச்‌ செல்வாக்கானது விளக்கப்படுத்த 
முடியாததாயிருக்கின்றது. 

கிறிஸ்தவத்தினால்‌ அறிக்கை செய்யப்பட்ட அற்புதங்கள்‌ யாவும்‌ 
ஏதோ ஒரு மூலையிலே நடந்தவைகள்‌ அல்ல; அவைகள்‌ வெளியரங்கமாகச்‌ 
செய்யப்பட்டன. மற்றும்‌, அவைகள்‌ மிகவும்‌ பல்வகைப்‌ 
பட்டவைகளாகவும்‌, எழுபது ஆண்டுகளுக்கும்‌ மேற்பட்ட கால 
இடைவெளியில்‌ நடந்தவைகளாகவும்‌ இருந்தன. அவைகள்‌ 
உண்மையற்றவைகள்‌ என்று - அதாவது தங்களின்‌ விசுவாசத்திற்கென்று 
மரித்த ஆயிரக்கணக்கான மக்கள்‌ வஞ்சிக்கப்பட்டார்கள்‌ என்று - கற்பனை 
செய்வதென்பது அற்புதங்களின்‌ உண்மை நிலையை ஏற்றுக்‌ கொள்வதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ கடினமானதாகும்‌. எடுத்துக்காட்டாக, உணவை (அப்பத்தைப்‌) 





பலுகச்‌ செய்த அற்புதத்தில்‌ ஆயிரக்கணக்கான மக்கள்‌ அடங்கியிருந்தார்கள்‌. 
உணவுக்‌ குறைவைக்‌ கண்டிருந்த அப்போஸ்தலர்கள்‌ அது 
பெருக்கப்படுவதைக்‌ கவனித்து, அதை விநியோகித்து, தொடக்கத்தில்‌ 
இருந்தவைகளைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமானவைகளைச்‌ சேர்த்து இருக்க 
வேண்டும்‌ அல்லது தங்கள்‌ அறிக்கையை அவர்கள்‌ உண்மையற்றதாய்க்‌ 
கொடுத்திருக்க வேண்டும்‌. ஏமாற்றுதல்‌ என்பது சாத்தியமானதாய்‌ 
இருந்ததில்லை. அதிகமான அப்பங்கள்‌ மற்றும்‌ மீன்களுக்காகக்‌ 
கடற்கரையைச்‌ சுற்றிலும்‌ இருந்து வந்தவர்கள்‌, அப்பம்‌ பலுகச்‌ செய்ததைப்‌ 
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போலியான செயல்‌ என்று நினைத்திருந்ததில்லை என்பது உறுதியாகும்‌. 

இயேசு, உலகின்‌ மிகப்‌ புத்திசாலித்தனமான போலி 
நடிப்புக்காரராயிருந்தார்‌ என்றோ மற்றும்‌ அவர்‌ உலகத்தின்‌ மிகக்‌ கொடிய 
மனிதராய்‌ (இளைப்பாறுதல்‌ மற்றும்‌ இரட்சிப்பு தருவதாகப்‌ பொய்‌ 
கூறியது) இருந்தார்‌ என்றோ கற்பனை செய்வதென்பது, அற்புதங்களின்‌ 
உண்மை நிலையை ஏற்றுக்‌ கொள்வதைக்‌ காட்டிலும்‌ மிகவும்‌ 
கடினமானதாகும்‌. அவர்‌ வேதனை தருபவராகவும்‌, (மனிதர்களின்‌ 
நம்பிக்கையை இகழும்‌) வக்கிரமனம்‌ கொண்டவராக இருந்தார்‌ என்பதும்‌, 
அல்லது அவர்‌ உலகிலேயே மிக மோசமான வஞ்சிக்கும்‌ மனிதராய்‌ 
இருந்தார்‌ என்பதும்‌ எந்த அற்புதத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாய்‌ நம்ப 
முடியாததாய்‌ இருக்கின்றது. 

ஹியூமின்‌ காரண அறிவானது, அற்புதம்‌ என்பது சாத்தியமற்றதாய்‌ 
இருக்கிறது, ஆகையால்‌ நடக்க முடியாத ஒன்றை எந்த ஒரு சாட்சியும்‌ 
உறுதிப்படுத்த முடியாதென்று கற்பனை கொள்கின்றது. இருப்பினும்‌, ஒரு 
நாத்திகரோ அல்லது அறிவுவாதியோ மட்டுமே இப்படிப்பட்டதொரு 
கற்பனையை மேற்கொள்கின்றனர்‌ என்பதால்‌, ஹியூமின்‌ காரண 
அறிவானது நாத்திகர்‌ அல்லது அறிவுவாதியை மட்டுமே இணங்கச்‌ 
செய்வதாய்‌ இருக்கின்றது. 

ஹியூமின்‌ சிந்தனையை ஆட்கொண்ட எதிர்மறையான, இருள்‌ 
நோக்கிய எண்ணப்‌ போக்கானது அவரை சந்தேகம்‌ என்ற கொடும்‌ நோய்‌ 
பற்றியவராக்கி விட்டதாகத்‌ தோன்றுகின்றது. இப்படிப்பட்ட 
சிந்தனையின்‌ தவிர்க்க முடியாத விளைவானது, அவரது நம்பிக்கையின்மை, 
குழப்பம்‌ மற்றும்‌ நம்பிக்கையற்ற தன்மை ஆகியவற்றில்‌ காணப்படுகின்றது. 
அவரது காரண அறிவானது “லெளகெ ஞானத்தினாலும்‌, மாயமான 
குந்திரத்தினாலும்‌” (கொலோ. 2:8) அவரைச்‌ சீரழித்து விட்டது. ஹியூம்‌ 
என்பவர்‌, தங்கள்‌ ஆசீர்வாதங்களுக்கு நன்றி தெரிவிக்காதவர்களில்‌ 








ஒருவராக ஆனால்‌ “தங்கள்‌ சிந்தனைகளினாலே வீணரானார்கள்‌; 
உணர்வில்லாத அவர்களுடைய இருதயம்‌ இருளடைந்தது” (ரோமர்‌ 1:21) 
என்று கூறப்படத்‌ தக்க மனிதர்களில்‌ ஒருவராக ஆனார்‌. அவர்‌ தமது சொந்த 
குந்திர வலைகளினால்‌ பாதிக்கப்பட்டு, அவநம்பிக்கையை விதைத்து 
அதையே அறுத்துத்‌ தன்னையே வஞ்சித்துக்‌ கொண்ட மனிதரானார்‌. 

அற்புதங்களின்‌ நிரூபணமாக மனித சாட்சியத்தை ஏற்றுக்‌ கொள்ள 
மறுப்பது என்பது அறிவுக்கு ஏற்புடையதல்ல என்பதோடு, நிர்ப்பந்திக்கப்‌ 
பட்டதாகவும்‌ உள்ளது. 


“இயற்கையில்‌ மாறாமல்‌ இருக்கும்‌ அறிவியல்‌ விதியானது 
அற்புதத்தைச்‌ சாத்தியமற்றதாகச்‌ செய்கின்றது” 

இயற்கையில்‌ மாறாமல்‌ இருக்கும்‌ அறிவியல்‌ விதியானது - அதாவது, 
நிலையான வகையிலேயே எப்பொழுதும்‌ செயல்படும்‌ இயற்கையானது - 
அற்புதங்களுக்கு இடம்‌ கொடுப்பதில்லை என்பது அற்புதங்களை 
எதிர்ப்பதற்குப்‌ பயன்படும்‌ இரண்டாவது வாதமாக இருக்கின்றது. 
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பெரும்பான்மையான மக்களால்‌ அனுபவிக்கப்‌ படுகின்ற ஒவ்வொன்றும்‌ 
இயற்கையானதாக, தர்க்கரீதியான காரணம்‌ கொண்டதாக இருப்பதால்‌, 
சாதாரண, இயற்கையான காரணமற்ற அனுபவமாகக்‌ காணப்‌ 
படுவதெதுவும்‌ நடைபெற முடியாது என்று உணரப்‌ படுகின்றது, 
வாதிடப்படுகின்றது. 

இருப்பினும்‌, ஒரு நபருடைய எல்லா அனுபவமும்‌ இயற்கை 
யானதாகவும்‌, விளக்கக்‌ கூடிய காரணம்‌ கொண்டதாகவும்‌ இருக்கிறதென்ற 
உண்மையானது, அகில உலகின்‌ அனுபவமும்‌ அதே போலவே இருக்கும்‌ 
என்று அர்த்தப்படுவதில்லை. அறிவியல்‌ அறிஞர்‌ ஒருவர்‌ இன்றைய 
நாட்களின்‌ நிகழ்ச்சிகளை விளக்கம்‌ தரும்‌ காரணங்களைக்‌ கொண்டு 
சரியாகக்‌ கவனித்து உணரலாம்‌; இந்தக்‌ கவனிப்பின்‌ அடிப்படையில்‌ அவர்‌ 
இயற்கைக்கு அப்பாற்பட்ட நிகழ்ச்சிகள்‌ எதுவும்‌ ஒருபொழுதும்‌ 
இருந்ததில்லை என்று (சரியற்ற விதமாயிருந்தாலும்‌ கூட) முடிவு 
செய்யலாம்‌. இப்படிப்பட்டதொரு கற்பனையை மேற்கொள்வதில்‌ அவர்‌ 
தமக்கு உரிய வரைமுறைப்‌ பகுதிகளைக்‌ கடந்து அப்பால்‌ சென்று 
விடுகின்றார்‌. இப்பொழுது நடக்கின்றவைகள்‌ பற்றி அவர்‌ சரியாகச்‌ 
சாட்சியம்‌ கொடுக்கலாம்‌, ஆனால்‌ கடந்த காலத்தில்‌ நடந்ததென்ன 
என்பதை அவர்‌ அறிவதற்கு வழியில்லை. அவரது முடிவானது அறிவியல்‌ 
பூர்வமற்றதாக உள்ளது; அறிவியல்‌ அறிவு மற்றும்‌ சாதனத்திற்கு 
அந்நியமான உள்ள பகுதிகளுக்கு அவர்‌ அத்துமீறிச்‌ சென்றிருக்கின்றார்‌. 
இயல்பானவைகளைக்‌ கைவிட்டு விட்டு, கட்புலனாகாக்‌ கோட்பாடு 
என்னப்படும்‌ நிரூபிக்க இயலாத யூகத்தின்‌ வட்டத்திற்குள்‌ தம்மையே 
உட்புகுத்திக்‌ கொண்டுள்ளார்‌. இப்பொழுது இயற்கையில்‌ அற்புதங்களின்‌ 
குறைவு என்பது வரலாற்றில்‌ அவை இருந்த உண்மைத்‌ தன்மையை 
மாற்றுவதில்லை. இயல்பறிவியல்‌ அல்ல வரலாற்று அறிவியலே அந்தத்‌ 
தலைப்பைப்‌ பற்றிப்‌ பேசலாம்‌. அறிவியலின்‌ அநுபவமானது அண்ட வெளி 
மற்றும்‌ காலம்‌ ஆகியவற்றினால்‌ வரையறைக்குட்படுத்தப்படுவதால்‌, அது 
அறிவியல்‌ எங்கு எப்பொழுது பேச வேண்டும்‌ என்பதைத்‌ தகுதிப்படுத்தக்‌ 
கூடியதாகின்றது. 

நித்தியமான அற்புதமற்ற ஒரு பிரகடனத்தை அறிவியல்‌ அறிஞர்கள்‌ 
வெளியிட்டால்‌, அவர்களின்‌ உபகேசத்தைக்‌ கூட அவர்கள்‌ பொருள்களின்‌ 





தொடக்கம்‌, உயிரின்‌ தொடக்கம்‌ மற்றும்‌ நிரூபணமற்ற பரிணாமக்‌ 
கொள்கையென்ற தத்துவங்கள்‌ ஆகியவற்றிற்கான விளக்கமின்றி அவர்கள்‌ 
மீறிச்‌ செல்வதில்லை. இயற்கையின்‌ சீரான தன்மையென்பது அற்புதங்‌ 
களைத்‌ தடை செய்யுமென்றால்‌, அது பொருள்களின்‌ தொடக்கம்‌, உயிரின்‌ 
தொடக்கம்‌ மற்றும்‌ வாழ்வின்‌ பரிணாமம்‌ ஆகியவற்றையும்‌ தடை 
செய்வதாய்‌ இருக்குமே. அப்படியிருந்தால்‌, பழங்கால மனிதக்‌ குரங்கின்‌ 
மூளையில்‌ இருந்து மனித மூளை மாற்றம்‌ பெற்று வந்தது என்ற 
கொள்கையானது வேதாகமத்தில்‌ உள்ள எந்த ஒரு அற்புதத்தையும்‌ 
போலவே மாபெரும்‌ தன்மையுடையகாகும்‌ அல்லவா? 

சாட்சியங்கள்‌ போதுமற்றதாயிருக்கும்‌ நிலை நம்பக்‌ கூடியதல்ல என்ற 
விவாதத்தின்‌ அடிப்படையிலான கருத்தைப்‌ போலவே, கடந்த கால 
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அற்புதம்‌ எதுவும்‌ குறைவுள்ளது என்பதற்கு இயற்கையால்‌ முன்‌ 
வைக்கப்படும்‌ சீரான தன்மையின்‌ அடிப்படையில்‌ அமையும்‌ கருத்தும்‌ 
விலக்கப்படுகின்றது. 


“அற்புதங்கள்‌ ஏற்படுத்தினோம்‌ என்ற புறதெய்வக்காரர்களின்‌ 
உரிமைகோருதல்கள்‌ வேதாகமத்தின்‌ உரிமைகோருதல்களைப்‌ 
போலவே மதிப்புள்ளவைகளாய்‌ இருக்கின்றன” 

வேதாகமத்தின்‌ அற்புதங்களுடைய உண்மை நிலையைக்‌ குறைத்துப்‌ 
போடுவதற்கு அவைகளைப்‌ புறதெய்வக்காரர்கள்‌ மற்றும்‌ பிற மதத்தவரின்‌ 
நிரூபணமற்ற அற்புதங்களுடன்‌ வகைப்படுத்தி இகழ்ந்துரைப்பது என்பது 
மூன்றாவது முக்கியமான விவாதமாக மேற்கொள்ளப்படுகின்றது. 
இருந்தாலும்‌ கள்ள நோட்டுக்களில்‌ உள்ள குறைபாடுகள்‌ உண்மையான 
பணத்தை அடையாளப்படுத்த உதவுவது போலவே, கள்ள அற்புதங்கள்‌ 
மற்றும்‌ உண்மையான அற்புதங்களின்‌ பண்புகள்‌ ஒப்பிடப்படலாம்‌. 
வேறுபாடுகளைக்‌ கவனிப்பதன்‌ மூலம்‌ ஒருவர்‌, உண்மையான அற்புதங்‌ 
களையும்‌ வஞ்சிக்கும்‌ அற்புதங்களையும்‌ உடனடியாக வேறுபடுத்திக்காண 
முடியும்‌. 

முதலாம்‌ நூற்றாண்டின்‌ மந்திரவாதியான அப்போலினியஸ்‌ 
அற்புதங்களைச்‌ செய்ததாகக்‌ கூறப்படுகின்றது; ஆனால்‌ சான்றுகளைப்‌ 
பரிசோதிக்கும்‌ பொழுது அது குறைவு படுகின்றது. இப்பொழுது இருக்கின்ற 
ஒரே ஒரு ஆதாரமானது முதல்‌ நூற்றாண்டில்‌ இருந்து வருவதற்குப்‌ பதிலாக 
மூன்றாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ இருந்து வருகின்றதாயிருக்கின்றது, மற்றும்‌ அது 
கண்ணால்‌ கண்ட சாட்சியங்களிடம்‌ இருந்தல்ல, இரண்டாம்‌ நபரின்‌ 
அறிக்கையாகவே இருக்கின்றது. 

இயேசுவைத்‌ தாழ்த்துவதற்காக அப்போலினியஸ்‌ பற்றிய 
புராணங்களைப்‌ பயன்படுத்துவதற்கு இலேசான காரணம்‌ ஒன்றைப்‌ 
பெற்றிருந்தால்‌ கூட, விமர்சகர்கள்‌ அவைகளைப்‌ பயன்படுத்தி 
யிருப்பார்கள்‌. அற்புதங்களைப்‌ பற்றிய ஆதாரமற்ற மூன்று அறிக்கைகளை 
டேவிட்‌ ஹியூம்‌ பயன்படுத்தினார்‌ - ஆனால்‌ இந்த அறிக்கைகளுக்கு 
உயிருடன்‌ சாட்சி கொடுத்தவர்கள்‌ எவரும்‌ இல்லை. இயேசுவின்‌ செயல்கள்‌ 
மற்றும்‌ உபதேசங்களின்‌ உண்மை நிறைந்த தன்மைக்குக்‌ தற்காப்புவாதமாக 
கண்ணால்‌ கண்ட சாட்சிகள்‌ தாங்கள்‌ உயிருடன்‌ இருக்கும்‌ பொழுதே 
சாட்சி கொடுத்தார்கள்‌. 

நிரூபணமற்ற மற்ற அற்புதங்கள்‌, இக்னேஷியஸ்‌ லொயோலோ மற்றும்‌ 
ஃபிரான்ஸிஸ்‌ சேவியர்‌ என்ற பெயர்களுடன்‌ தொடர்பு படு த்தப்‌ 
பட்டுள்ளன, ஆனால்‌ அவைகள்‌ அந்த மனிதர்களின்‌ காலத்திற்குப்‌ பல 
அண்டுகளுக்குப்‌ பிறகு, பல மைல்கள்‌ தொலைவில்‌ தோன்றிய 
அறிக்கைகளினாலேயே தொடர்பு படுத்தப்பட்டுள்ளன. இயேசுவோடு 
தொடர்புடைய அற்புதங்களோ, இயேசு வாழ்ந்த அதே தலைமுறையில்‌ 
தோன்றிய அறிக்கைகளாலும்‌, அவர்‌ செய்த அற்புதங்களைத்‌ தங்கள்‌ சொந்த 
கண்களால்‌ கண்ட மக்களினாலும்‌ ஆதாரப்‌ படுத்தப்படுகின்றன. 

வேதாகம ரீதியில்‌ இல்லாத அற்புதங்களின்‌ உரிமை கோருதல்கள்‌ 
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உறுதிப்படுத்துவதில்‌ குறைபாடுள்ளவைகளாய்‌ இருப்பதோடு கூட, 
நிரூபணமற்ற இந்த அற்புதங்கள்‌ வேதத்தில்‌ உள்ளவற்றிலிருந்து மாறுபட்ட 
ஆவியைக்‌ கொண்டிருக்கின்றன. இயேசுவின்‌ அற்புதங்கள்‌ அவரது 
சாட்சியத்திற்கு ஆதாரமாயிருந்ததோடு, அவைகள்‌ பயன்‌ நிறைந்தவை 
களாகவும்‌, மனிதருக்கு நன்மை செய்வதாகவும்‌ இருந்தன. இயேசு 
பசித்தோருக்கு  உணவளித்தார்‌, ஊனம்‌ மற்றும்‌ வியாதி 
கொண்டி ருந்தோரைக்‌ குணப்படுத்தினார்‌, மற்றும்‌ கவலைப்பட்டோரை 
ஆறுதல்‌ படுத்தினார்‌. வேதாகம ரீதியில்‌ இல்லாத, அற்புத 
உரிமைகோருதல்களில்‌ இதற்கு முற்றிலும்‌ மாறுபட்ட நிலையே உள்ளது, 
இது மோன்‌ மேகஸ்‌ போன்றவர்கள்‌ செய்க தந்திர வேலைகளில்‌, அதாவது 
கல்லினால்‌ ஆன நாயைக்‌ குறைக்கச்‌ செய்தல்‌, மற்றும்‌ சிலைகளைப்‌ பேசச்‌ 
செய்தல்‌ போன்றவற்றில்‌ காணப்படுகின்றது. மேகஸ்‌ தானே ஒரு 
வெள்ளாடாக மாறி, எரியும்‌ நிலக்கரியின்‌ மேல்‌ உருண்டு சென்றதாகவும்‌ 
கூறப்பட்டது. 

வேதாகம ரீதியில்‌ இல்லாத நிரூபணமற்ற அற்புதங்களில்‌ தாழ்வான 
அவிக்கான ஆதாரம்‌ இருப்பதோடு, அவைகளின்‌ நேரடியான நோக்கமும்‌ 
மாறுபட்டதாயிருந்தது. வேதாகம அற்புதங்களின்‌ அடிப்படை நோக்கம்‌ 





சான்று கொடுப்பதாகும்‌, வேதாகம ரீதியில்‌ இல்லாத அற்புதங்கள்‌, 
அவைகளைச்‌ செய்தவர்களின்‌ மதத்தை ஏற்கனவே ஏற்றுக்‌ கொண்டிருந்‌ 
குவார்களால்‌ உரிமைகோரப்பட்டன, அற்புதங்கள்‌ என்று கூறப்பட்டவைகள்‌ 
அவர்களின்‌ மதத்திற்கான நிரூபணமாய்‌ இராமல்‌, அதன்‌ இணைப்பாக 
மட்டுமே இருந்தன. 

வேதாகம அற்புதங்களின்‌ உண்மைத்‌ தன்மைக்கு எதிரான முக்கிய 
மறுப்புரைகள்‌ எல்லாம்‌ கனம்‌ குறைந்தவையாக, நம்ப முடியாதவைகளாக 
இருக்கின்றன. 


வேதாகமத்தின்‌ அற்புதங்களை 
ஏற்றுக்கொள்வதற்கான அடிப்படை 

வேதாகமத்தின்‌ அற்புதங்களுடைய உண்மைத்‌ தன்மையின்‌ உரிமை 
கோருதல்களைக்‌ குறைந்த பட்சம்‌ நான்கு பேருண்மைகள்‌ ஆதரிக்கின்றன: 
(1) அற்புதங்களை விவரித்துக்கூறும்‌ புத்தகமானது முழுமையாக நம்பத்‌ 
குக்கது, (2) வேதாகம அற்புதங்கள்‌ போலித்‌ தன்மையின்‌ அடையாளங்கள்‌ 
எதையும்‌ பெற்றிருப்பதில்லை, (3) இயேசுவின்‌ சமகாலத்து விரோதி 
களும்‌, பின்னாட்களில்‌ வந்த மத நம்பிக்கையற்றவர்களும்‌ அவரது 
அற்புதங்களைச்‌ சந்தேகிக்கவில்லை, மற்றும்‌ (4) இயேசுவின்‌ வாழ்வை 
விளக்கப்படுத்துவதற்கு அற்புதங்கள்‌ அவசியமாய்‌ இருக்கின்றன. 





அற்புதங்களை விவரித்துக்கூறும்‌ புத்தகத்தின்‌ நம்பகத்தன்மை 

பல ஆதார வரிசைகள்‌ (வரலாறு, புதைபொருள்‌ ஆய்வு, தற்செயலான 
சங்கேதக்‌ குறிப்புகள்‌, எழுத்தாளர்களின்‌ பண்பு மற்றும்‌ எழுத்துக்களின்‌ 
செயலுருவாக்கம்‌), வேதாகமத்தை உலகின்‌ மிக அதிகமான நம்பிக்கைக்கு 
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உகந்த புத்தகம்‌ என்று ஏறக்குறைய உலகளாவிய விதத்தில்‌ ஒப்புக்‌ 
கொள்ளப்படும்‌ முடிவைக்‌ கொண்டு வரும்படி குவிந்துள்ளன. வேதாகமம்‌ 
என்பது நம்பத்‌ தகுதியற்ற புத்தகமாய்‌ இருந்தால்‌, அவற்றில்‌ உள்ள 
இயற்கைக்கு மேம்பட்ட நிகழ்ச்சிகளைக்‌ கதைகள்‌ என்று கூறி மறுக்க 
நல்லறிவு நம்மை அழைத்திருக்குமே. இதற்கு மாறாக, வேதாகமம்‌ என்பது, 
முரண்படவே முடியாததாக, எழுதப்பட்டவைகளிலேயே அதிகமான 
நம்பிக்கைக்கு உரியதாக இருந்ததென்றால்‌, அதில்‌ உள்ள அற்புத 
வரலாறுகள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்படியாக நல்லறிவு நம்மை 
அழைக்கும்‌. வேதாகமத்தின்‌ நம்பகத்‌ தன்மையை ஒதுக்கி வைக்க 
முடியாதென்றால்‌, தர்க்க ரீதியான அதன்‌ அற்புதங்களும்‌ மறுக்கப்பட 
முடியாது. நம்பிக்கைக்குத்‌ தகுதியான வேதாகமத்தின்‌ இந்தப்‌ பண்பே அது 
விளக்கிக்‌ கூறும்‌ அற்புதங்களின்‌ உண்மை நிலைக்குப்‌ பலத்த 
ஆதாரமாயுள்ளது. 


வேதாகமத்தின்‌ அற்புதங்கள்‌ போலித்‌ தன்மையின்‌ அடையாளங்கள்‌ 
எதையும்‌ பெற்றிருப்பதில்லை 

வேதாகமத்தின்‌ அற்புதங்களினுடைய வரலாற்று ஆதாரத்தை ஒப்புக்‌ 
கொள்வதற்கு இரண்டாவது உறுதியான காரணமாயிருப்பது, அதில்‌ 
போலித்தன்மையின்‌ அடையாளங்கள்‌ எதுவும்‌ இல்லாதிருப்பது ஆகும்‌. 
ஏமாற்றுக்காரர்‌ ஒருவர்‌ முடிந்த அளவு விளம்பரம்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ 
வகையிலேயே வெளிப்படையாக வேலை காட்டுவார்‌, ஆனால்‌ இயேசு 
குமது கிரியைகளைச்‌ சில வேளைகளில்‌ வெளிப்படுத்திக்‌ கூறாதபடி 
வினோதமாய்த்‌ தடை செய்தார்‌. அவரை ஒரு தெய்வீகமானவராக 
அல்லாமல்‌ அற்புதம்‌ செய்பவராக மட்டுமே கண்டவர்கள்‌ சிந்தனையற்ற 
கும்பலின்‌ ஆவியைக்‌ தவிர்க்கவே அவர்‌ இப்படிச்‌ செய்தார்‌ என்பது உறுதி. 
வெளியரங்கப்படுத்துவதைத்‌ தடை செய்ய அவர்‌ என்ன காரணம்‌ 
கொண்டிருந்தாலும்‌, ஏமாற்றுக்காரர்‌ ஒருவர்‌ அப்படிச்‌ செய்ய மாட்டார்‌. 

மற்றும்‌, ஏமாற்றுக்காரர்‌ ஒருவர்‌, அற்புதங்களின்‌ மதிப்பை 
உயர்த்துவதற்காகத்‌ தமது வல்லமையில்‌ செய்யக்‌ கூடிய எல்லாவற்றையும்‌ 





செய்வார்‌. தாழ்மையான நாசரேத்தூர்த்‌ தச்சரோ, சார்பு மதிப்புகளின்‌ 
முழுப்‌ புரிந்து கொள்ளுதலிலும்‌ கூடச்‌ சில வேளைகளில்‌ அற்புதங்களின்‌ 
மதிப்பைத்‌ தள்ளுபடி செய்தார்‌. அவருடைய தெய்வீகத்தை ஏற்றுக்‌ 
கொள்வதில்லை என்று உறுதிப்பாட்டுடன்‌ இருந்தவர்களுக்கு, அற்புதங்கள்‌ 
ஒரு வீண்‌ முயற்சியாகவே இருந்திருக்கும்‌. அற்புதங்கள்‌ அவற்றிலேயே 
முடிவடைந்து விடும்படி அவர்‌ அனுமதிக்கவில்லை. ஏமாற்றுக்காரர்‌ எவரும்‌ 
அற்புதங்கள்‌ செய்யும்‌ தம்‌ திறமையை இவ்வளவாய்‌ குறைத்துவிட 
மாட்டார்‌. 

யோவான்ஸ்நானன்‌ எந்த அற்புதங்களும்‌ செய்ததாகச்‌ சான்றளிக்கப்‌ 
படாதிருந்தார்‌ என்ற உண்மையானது, சுவிசேஷ எழுத்தாளர்கள்‌ கற்பனை 
விபரங்களைக்‌ கொடுக்க ஆர்வமின்றி இருந்ததைக்‌ காட்டுகின்றது. 
அத்துடன்‌, இயேசு தமது வெளியரங்கமான ஊழியத்திற்கு முன்‌ 
அற்புதங்கள்‌ செய்திருந்ததாக அவர்கள்‌ கூறவில்லை என்ற உண்மையானது, 
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அவர்கள்‌ கதைகளைக்‌ கண்டுபிடித்து எழுதாமல்‌, வரலாற்றை மட்டுமே 
எழுதினார்கள்‌ என்பதைச்‌ சுட்டிக்‌ காட்டுகின்றது. மற்றும்‌, மரித்தோரில்‌ 
இருந்து எழுப்பியதாகச்‌ சில நிகழ்ச்சிகள்‌ மட்டுமே பதியச்‌ செய்திருப்பது 
என்பதும்‌ அவர்கள்‌ வெறும்‌ உற்சாக ஆர்வம்‌ மட்டும்‌ உள்ளவர்களாய்‌ 
இருந்ததில்லை என்று சுட்டிக்காட்டுகின்றது. ஏரோது அரசருக்காக ஒரு 
காட்சியை அரங்கேற்றுவதற்கு இயேசுவின்‌ மறுப்பானது மந்திரவாதி 
சீமோன்‌ செய்திருந்தவைகளுக்கு நேர்‌ எதிர்மாறானதாகும்‌. 

சுவிசேஷங்கள்‌ போலித்‌ தன்மையின்‌ அடையாளங்களைப்‌ 
பெற்றிருப்பதற்குப்‌ பதிலாக, அதற்கு நேர்‌ மாறானதே உண்மையாய்‌ 
இருக்கின்றது. பிரென்ச்சுப்‌ பகுத்தறிவுவாதியான ஜோசப்‌ ரெனன்‌ என்பவர்‌ 
சுவிசேஷங்கள்‌ நம்பத்‌ தகுந்த உள்ளான அடையாளங்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ 
கொண்டுள்ளன என்று கூறினார்‌, மற்றும்‌ அந்தப்‌ புறம்பான சாட்சியமானது 
முக்கிய உண்மைகளை உறுதிப்படுத்துகின்றது. 


இயேசுவின்‌ விரோதிகள்‌ (கூட) அவரது அற்புதங்களைப்‌ பற்றிச்‌ 
சந்தேகப்படவில்லை 

சுவிசேஷ அற்புதங்களின்‌ உண்மைத்‌ தன்மைக்கு மூன்றாவது பலத்த 
நிரூபணமாயிருப்பது, இயேசுவின்‌ சமகாலத்திய விரோதிகளும்‌ 
பின்னாட்களில்‌ வந்த மத நம்பிக்கையற்றவர்களும்‌ அவரது அற்புதங்களை 
மறுத்ததில்லை என்ற உண்மையே ஆகும்‌. அவர்களில்‌ பெரும்பாலோர்‌, 
இயேசுவின்‌ தெய்வீகத்தை விசுவாசியாதவர்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌, 
ஆனாலும்‌ அவரது அற்புதங்களைப்‌ பற்றி அவர்கள்‌ கேள்வி 
யெழுப்பியதாகப்‌ பதிவேடு ஒன்றும்‌ காணப்படவில்லை. 

இயேசு லாசருவைக்‌ கல்லறையிலிருந்து எழுப்பியதையும்‌, மற்ற 
அற்புதங்களைச்‌ செய்ததையும்‌ உண்மையென்று பரிசேயர்கள்‌ ஒப்புக்‌ 
கொண்டார்கள்‌. “அவர்கள்‌, “நாம்‌ என்ன செய்கிறது? இந்த மனுஷன்‌ அநேக 
அற்புதங்களைச்‌ செய்கிறானே. நாம்‌ இவனை இப்படி விட்டுவிட்டால்‌, 
எல்லாரும்‌ இவனை விசுவாசிப்பார்கள்‌; அப்பொழுது ரோமர்‌ வந்து 
நம்முடைய ஸ்தானத்தையும்‌ ஜனத்தையும்‌ அழித்துப்‌ போடுவார்கள்‌” 
என்றார்கள்‌” (யோவா. 11:47, 48). அவர்கள்‌ சந்தேகம்‌ கொண்டிருந்தால்‌, 
லாசருவின்‌ இருப்பிடம்‌ செல்ல அவர்கள்‌ ஓரிரு மைல்களே பயணம்‌ செய்ய 
வேண்டியிருந்தது. லாசரு எழுப்பப்பட்டிருந்ததை மறுப்பதற்குப்‌ பதிலாக 
அவர்கள்‌ ஆதாரத்தை அழிக்க முயற்சி செய்து லாசருவைக்‌ கொலை செய்ய 
ஆலோசித்தார்கள்‌. 





அற்புத வல்லமைகள்‌ இயேசுவில்‌ கிரியை செய்கின்றன என்பதை 
நம்பிய ஏரோது அந்திப்பா (மத்‌. 14:2) அவைகளை நேரடியாகக்‌ காண 
விரும்பினார்‌ லூக்‌. 23:8). இயேசு மோசடி செய்பவரல்ல என்பதற்கு யூதாஸ்‌ 
காரியோத்து சாட்சி கொடுத்தார்‌ (மத்‌. 27:3, 4). இயேசு விசாரிக்கப்பட்ட 
போது அவர்‌ மீது குற்றம்‌ சாட்டியவர்கள்‌ குற்றத்‌ தீர்வையிடுவதற்குச்‌ 
சாக்குப்‌ போக்கு ஏதாவது அகப்படுமா என்று தேடினார்கள்‌. அவர்கள்‌ 
பொய்ச்சாட்சிகள்‌ பலரை அமர்த்தியும்‌ (மத்‌. 26:60; மாற்‌. 14:55, 56) 
இயேசுவின்‌ அற்புதங்கள்‌ உண்மையற்றவை என்று ஆணையிட அவர்கள்‌ 
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ஒருவரையும்‌ காண முடியாதிருந்தது. 

பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று, ஆயிரக்கணக்கான மக்களிடத்தில்‌ பேதுரு 
இயேசுவைப்‌ பற்றிப்‌ பேசினார்‌, அம்மக்களில்‌ இயேசுவைச்‌ சிலுவையில்‌ 
அறைந்த பலரும்‌ இருந்தார்கள்‌. அவர்‌ எவ்வித வழக்குமின்றி, 
இயேசுவானவர்‌, “ நீங்கள்‌ அறிந்திருக்கிறபடி உங்களுக்குள்ளே பலத்த 
செய்கைகளையும்‌, அற்புதங்களையும்‌, அடையாளங்களையும்‌ நடப்பித்து” 
(அப்‌. 2:22) என்று அறிவித்தார்‌. உதவியற்றிருந்த சப்பாணியொருவரைக்‌ 
குணப்படுத்தியது பற்றி, கிறிஸ்தவத்தை வெறுத்தவர்களே, 
“வெளியரங்கமான அற்புதம்‌?” நடந்திருந்ததென்றும்‌ “அதை நாம்‌ 
இல்லையென்று சொல்லக்‌ கூடாது” (அப்‌. 4:16) என்றும்‌ ஒப்புக்‌ 





கொண்டார்கள்‌. போலிச்‌ செயல்களை அறிந்திருந்த மந்திரவாதியான 





சீமோன்‌, பிலிப்பு அடையாளங்களையும்‌ பெரிய அற்புதங்களையும்‌” 
நடப்பித்ததைக்‌ கண்டு பிரமித்தான்‌ (அப்‌. 8:13). 

இயேசுவினுடைய அற்புதங்களின்‌ உண்மைத்‌ தன்மையை அவரது 
சமகாலத்து எதிரிகள்‌ ஏற்றுக்‌ கொண்டதோடு, பின்னாளில்‌ வந்த 
அவிசுவாசிகளும்‌ கூட அப்படியே செய்தார்கள்‌. 18ம்‌ என்ற புத்தகத்தில்‌ 
யூத ரபீக்களின்‌ எழுத்துக்கள்‌, இயேசுவின்‌ அற்புதங்கள்‌ உண்மையானவை 
என்றும்‌, அவைகள்‌ அற்புக வித்தையினாலோ அல்லது “யேகோவாவின்‌ 
ஆராதனைக்குரிய வல்லமையான நாமத்தினாலோ” நடத்தப்‌ பெற்றிருக்கும்‌ 
என்று ஒப்புக்‌ கொள்ளுகின்றன. 

புறஜாதியைச்‌ சேர்ந்த அவிசுவாசிகள்‌ கிறிஸ்தவத்தின்‌ குறை 
பாடுகளைக்‌ தேடித்‌ திரிந்தாலும்‌, அவர்கள்‌ சுவிசேஷ அற்புதங்களின்‌ 
உண்மை நிலையைக்‌ தாக்கவில்லை. இரண்டாம்‌ நூற்றாண்டில்‌, செல்சஸ்‌ 
என்பவர்‌ இயேசுவின்‌ மதத்திற்கு எதிராக எழுதினார்‌, ஆனாலும்‌ அவர்‌ 
ஒருமுறை கூட அற்புதங்களுக்கு எதிராக எந்தக்‌ கேள்வியும்‌ 
எழுப்பியதில்லை. கிறிஸ்து எகிப்தில்‌ கற்றுக்‌ கொண்ட மாயவித்தையினால்‌ 
அவைகளைச்‌ செய்ததாக செல்ஸஸ்‌ கூறினார்‌. ஏறக்குறைய 2270ம்‌ ஆண்டில்‌, 





வல்லமை கொண்ட எதிரியான போர்ப்பைரி என்பவர்‌ கிறிஸ்தவத்தை 
அழிக்க முயற்சி செய்தார்‌. அவரது எழுத்துக்கள்‌ புதிய ஏற்பாட்டுடன்‌ 
பழக்கப்‌ பட்டிருந்ததைக்‌ காண்பித்தன, ஆனால்‌ ஒருமுறையாவது அவர்‌ 
அற்புதத்தை மறுக்கவில்லை. 3053ல்‌, பித்தினியாவின்‌ ஆளுநராய்‌ இருந்த 
ஹைரோக்ளெஸ்‌ என்பவர்‌, புதிய ஏற்பாட்டிற்குள்‌ தவறுகள்‌ மற்றும்‌ 
உள்ளான முரண்பாடுகள்‌ ஆகியவற்றைக்‌ காண முயற்சி செய்தார்‌. இதன்‌ 
விளைவாக அவர்‌ எழுதிய புத்தகமானது அற்புதங்களில்‌ எதுவொன்றின்‌ 
உண்மைத்‌ தன்மையையும்‌ அவமானப்படுத்தவில்லை. பேரரசரான 
ஜுலியன்‌ (விசுவாசத்தை விட்டு விலகிச்‌ சென்ற ஜூலியன்‌) என்பவர்‌ 
கிறிஸ்தவத்தை வேருடன்‌ களைந்தெறியத்‌ தமது வல்லமையான 
அதிகாரத்தில்‌ முடிந்த எல்லாவற்றையும்‌ செய்தார்‌. 361ல்‌ அவரும்‌ கூடத்‌ 
குமது எழுத்துக்களால்‌ இயேசுவின்‌ மதத்தைத்‌ தாக்கினார்‌. அவரும்‌ கூட எந்த 
ஒரு அற்புதத்தையும்‌ மறுக்கவில்லை, மாறாக, இயேசு மக்களைக்‌ 
குணப்படுத்தியதையும்‌, அசுத்த ஆவிகளைத்‌ துரத்தியதையும்‌, தண்ணீரின்‌ 
மேல்‌ நடந்ததையும்‌ அவர்‌ ஒப்புக்‌ கொண்டார்‌. 
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தொடக்க கால யூத மற்றும்‌ புறஜாதி அவிசுவாசிகள்‌, இயேசுவின்‌ 
மதத்தை ஆதரிக்கும்‌ இலேசான வஞ்சனையைக்‌ கூட வெளிப்படுத்துவதில்‌ 
மகிழ்ந்திருப்பார்கள்‌. இந்த விமர்சகர்கள்‌ அவரது அற்புதங்களுக்கு எதிராக 
ஒன்றும்‌ கூற முடியாமல்‌ மெளனமாய்‌ இருப்பது என்பது அவைகளின்‌ 
உண்மைத்‌ தன்மைக்கான விருப்பமற்ற மற்றும்‌ வலுவான சாட்சியம்‌ ஆகும்‌. 


இயேசுவின்‌ வாழ்வை விளக்கப்படுத்துவதற்கு அற்புதங்கள்‌ 
அவசியமாய்‌ இருக்கின்றன 

சுவிசேஷ அற்புதங்களின்‌ உண்மைத்‌ தன்மைக்கு நான்காவது பலத்த 
காரணமாய்‌ இருப்பது, இயேசுவின்‌ வாழ்வானது முற்றிலும்‌ இயற்கை 
நடைமுறைகளின்படியே விளக்கப்படுத்த இயலாதது என்ற உண்மை 
ஆகும்‌. சிலர்‌ இயேசுவின்‌ இயல்பான வாழ்வில்‌ இருந்து அவரது அற்புதத்‌ 
குன்மையைப்‌ பிரிக்க முயற்சி செய்து வெற்றியடையாமல்‌ போனார்கள்‌. 
இவ்விரண்டும்‌ இசைவான ஒரு முழுமைக்குள்‌ இரண்டறக்‌ கலந்துள்ளன. 
இவ்விரண்டுமே ஒன்றின்றி இன்னொன்று நல்லறிவு வகையை 
ஏற்படுத்துவதில்லை. 

இயேசுவின்‌ அற்புத வல்லமைக்கு அவரது எதிராளிகளின்‌ பதில்‌ 
செயலே இயேசுவின்‌ வாழ்வில்‌ ஒரு பகுதியாக இருந்தது. அவர்‌ அசுத்த 
ஆவிகளைத்‌ துரத்தாதிருந்தால்‌ இந்த பதில்செயலானது அவருக்கு எந்த ஒரு 
நன்மையையும்‌ ஏற்படுத்தியிருக்காது. 

இயேசு, காய்ச்சலாய்க்‌ கடந்த ஒரு பெண்மணியின்‌ கையைப்‌ பிடித்து 





காய்ச்சல்‌ நீங்கும்படி கூறினார்‌, பிறகு உடனடியாக அவளால்‌ உபசரிக்கப்‌ 
பட்டார்‌. அற்புதத்‌ தன்மையானது இயல்பான தன்மையுடன்‌ 
ஒன்றிணைகின்றது. 

மாபெரும்‌ கும்பலானது இயேசுவைப்‌ பின்தொடர்ந்தது. அவரது 
அற்புதங்களுடன்‌ அவர்‌ அக்கூட்டத்தாரிடம்‌ செல்வாக்குப்‌ பெற்றிருந்தது 
புரிந்து கொள்ளக்கூடியதாகும்‌, ஆனால்‌ அவைகள்‌ இல்லாவிட்டால்‌, 





அப்படிப்பட்ட ஈர்ப்பு சக்தி என்பது புரிந்த கொள்ளப்படாத ஒன்றாகும்‌, 
மற்றும்‌ உலகின்‌ மிகச்‌ சிறந்த மனிதர்‌ ஒரு ஏமாற்றுக்காரராகச்‌ 
சித்தரிக்கப்பட்டிருப்பார்‌. 

இயேசுவின்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ அவரிடத்தில்‌ கொண்டிருந்த 
விசுவாசம்‌ என்பது இயேசுவின்‌ ஊழியத்தில்‌ ஒரு முக்கியமான பாகம்‌ ஆகும்‌. 
அவர்‌ ஒரு மிகை நடிப்புக்காரராயிருந்திருந்தால்‌, அந்த விசுவாசமானது 
விளக்கிக்‌ கூற முடியாததாயிருக்கும்‌, ஏனெனில்‌ அப்படிப்பட்ட விஷயத்தில்‌ 
அவர்‌ அவர்களுக்கு வியாபாரத்தின்‌ இரகசியங்களை மட்டுமே கற்றுக்‌ 
கொடுக்திருக்க முடியும்‌. மூன்று ஆண்டளவாக அவரைப்‌ பின்பற்றிய பிறகு, 
அவரது அற்புதங்கள்‌ உண்மையானவை என்று அவர்கள்‌ விசுவாசித்தார்கள்‌. 


முடிவுரை 
எல்லா அற்புதங்களையும்‌ விட மாபெரும்‌ அற்புதமான இயேசு 
கிறிஸ்துவின்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ என்ற அற்புதத்தைப்‌ பற்றிக்‌ கவனிக்காமல்‌, 
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வேதாகமத்தின்‌ அற்புதங்கள்‌ பற்றிய எந்த ஒரு விவாதமும்‌ 
மதிப்புள்ளதாகாது. அந்த அற்புதத்தைப்‌ பற்றிய ஒரு பாடம்‌ அடுத்துத்‌ 
தொடருகின்றது. தயவு செய்து அதை நிறைவான கவனத்தோடும்‌ 
முழுமையான ஜெபத்தோடும்‌ கவனியுங்கள்‌. 


மாபெரும்‌ அற்புதம்‌. 
இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ 


ஒரு நிலைப்பாட்டில்‌ இருந்து கவனிக்கையில்‌, ஒரு அற்புதமானது 
மற்றொன்றைப்‌ போலவே கடினமானதாகவும்‌, ஒன்று மற்றொன்றைப்‌ 
போலவே சுலபமானதாகவும்‌ இருக்கின்றது. ஒவ்வொன்றிற்கும்‌ 
இயற்கைக்கு மேற்பட்ட வல்லமை அவசியப்படுகின்றது. இருப்பினும்‌, 
இன்னொரு நிலைப்பாட்டில்‌ இருந்து கவனிக்கையில்‌, வேதாகமத்தில்‌ பதிவு 
செய்யப்பட்ட மற்ற ஒவ்வொரு அற்புதமும்‌, மரணம்‌ தம்மேல்‌ ஆளுகை 
செய்யாதபடிக்கு மரித்தோரிலிருந்து இயேசுவானவர்‌ எழுந்ததைக்‌ 
காட்டிலும்‌ குறைவான விளைவை ஏற்படுத்துபவைகளாகவே 
இருக்கின்றன. இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ என்பது உறுதிப்படுத்தப்பட 
முடியுமென்றால்‌, வேதாகமத்தின்‌ மற்ற அற்புதங்கள்‌ யாவும்‌ 
நம்பகமானவைகளேயாகும்‌. (ஹியுகோ மெக்கொர்ட்டின்‌, “தேவன்‌ 
அற்புதங்களைச்‌ செய்திருக்கின்றாரா??” என்ற பாடத்தில்‌ காணவும்‌. 
இப்பாடம்‌ பிப்ரவரி 2000த்தில்‌ “உண்மையான உயிருள்ள தேவன்‌” என்ற 
தலைப்பில்‌ வெளியான இன்றைக்கான சத்தியம்‌ ஆங்கில இதழில்‌ உள்ளது.) 
ஆகையால்‌ வேதாகமத்தின்‌ மற்ற அற்புதங்கள்‌ யாவும்‌ நிலைநிற்கும்படி 
அல்லது விழுந்து போகும்படி யான அளவுக்கு, இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ 
என்பது நிரூபிக்கப்படுதல்‌ அல்லது பொய்யாக்கப்படுதல்‌ என்பது அவ்வளவு 
முக்கியமானதாக இருக்கின்றது. ஆகவே, இயேசுவின்‌ அடக்கத்திற்குப்‌ பிறகு 
மூன்றாம்‌ நாளில்‌ என்ன நடந்தது என்பதைப்‌ பற்றிய ஒரு சிறப்புப்‌ 
பாடமானது, வேதாகமத்தின்‌ அற்புதங்களை மெய்ப்பிக்க அல்லது 
பொய்ப்பிக்க ஒரு எளிய மற்றும்‌ நேரடியான வழியாகும்‌. 


அவர்‌ உயிர்ப்பிக்கப்படாதிருந்தால்‌ 
இயேசு உயிர்ப்பிக்கப்படாதிருந்தால்‌ அவர்‌ சரீரத்திற்கு என்ன 


நடந்திருக்கும்‌ என்பதை ஒரு ஆய்வானது சாத்தியக்‌ கூறுள்ள ஆறு 
விளக்கங்களைக்‌ காண்பிக்கின்றது. 
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(1) இயேசுவின்‌ சீஷர்களால்‌ சரீரம்‌ களவாடப்பட்டது. தொடக்க 
காலத்தில்‌ இயேசுவின்‌ சீஷர்கள்‌ அவரது சரீரத்தைக்‌ களவாடிச்‌ சென்றார்கள்‌ 
என்ற கருத்து அவிசுவாசிகளால்‌, மேற்கொள்ளப்பட்டிருந்தது. 
இக்கருத்தைப்‌ பிரதான ஆசாரியர்களும்‌ யூதர்களும்‌ சேர்ந்து, கல்லறையைக்‌ 
காவல்‌ செய்த வீரர்களின்‌ மூலமாக சொல்ல வைத்தார்கள்‌ (மத்‌. 28:1-15). 
இக்கருத்தானது, ஒவ்வொரு போர்வீரனும்‌ தூங்கிவிட்டதாகவும்‌, 
இருந்தாலும்‌ அவர்கள்‌ தூக்கத்தில்‌ இருக்கையில்‌ நடந்ததைக்‌ குறித்துச்‌ 
சாட்சி கொடுக்க முடிந்திருந்தது என்றும்‌ யூகம்‌ கொள்கின்றது. மற்றும்‌, 
இக்கருத்தானது, திருட்டளவாய்‌ உட்புகுந்த சீஷர்கள்‌ இயேசுவின்‌ 
உடலைச்‌ சுற்றியிருந்த சலையாகிய அடக்கத்‌ துணிகளை உருவி ஓரிடத்தில்‌ 
வைக்கவும்‌ மற்றும்‌ அவரது தலையைச்‌ சுற்றியிருந்த துணியை நீக்கவும்‌, 
மற்றும்‌ அதைச்‌ சுருட்டி, வெறுமையாக்கப்பட்ட கல்லறையில்‌ 
வேறொரு இடத்தில்‌ வைக்கவும்‌ நேரம்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டதாக 
அர்த்தப்படுத்துகின்றது. இக்கருத்தானது, மக்கள்‌ உண்மையுள்ளவர்களாய்‌ 
இருக்கும்படி வற்புறுத்திய இயேசுவின்‌ சீஷர்கள்‌ ஏமாற்றுக்காரர்கள்‌ 
என்கின்றது. 

(2) மயக்கக்‌ கோட்பாடு. இரண்டாவது கோட்பாடு ஒன்று, இயேசு 





உண்மையில்‌ ஒருபொழுதும்‌ மரிக்கவில்லை என்றும்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ மயக்கம்‌ 
மட்டுமே அடைந்திருந்தார்‌ என்றும்‌ கூறுகின்றது. பிறகு அவர்‌ மயக்கம்‌ 
தெளிந்த பிறகு, தாம்‌ உயிர்த்து விட்டதாகச்‌ ஷர்களிடம்‌ கூறினார்‌ என்றும்‌ 
இது கூறுகின்றது. இப்படிப்பட்ட கோட்பாடானது, இயேசு ஆறு மணி 
நேரமாய்ச்‌ சிலுவையில்‌ கடும்‌ சோதனைக்குப்‌ பிறகும்‌, போர்வீரனால்‌ 
ஈட்டியினால்‌ குத்தப்பட்ட பிறகும்‌, மூடி முத்திரையிடப்பட்ட கல்லறையில்‌ 
மூன்று நாட்கள்‌ இருந்த பிறகும்‌ கூட (மரியாமலே) உயிருடன்‌ இருந்தார்‌ 
என்று யூகிக்கின்றது. இந்தக்‌ கோட்பாடானது, காயம்பட்டு இரத்தம்‌ சிந்திய 
இயேசுவானவர்‌ எவ்விதத்திலும்‌ நலம்‌ பேணப்படாமலேயே, மூன்றாம்‌ 
நாளில்‌ தமது மயக்கத்தில்‌ இருந்து தெளிவடைந்ததாகவும்‌, தமது அடக்கத்‌ 
துணிகளையும்‌, தலைப்பாகையையும்‌ தாமே எடுத்துப்‌ போட்டதாகவும்‌, 
“மிகவும்‌ பெரியதாயிருந்த” (மாற்‌. 16:4) ஒரு கல்லைத்தாமே தள்ளி விட்டு, 
சேவகர்களிடமிருந்து நழுவி, பதினைந்து மைல்கள்‌ தூரம்‌ எம்மாவுக்கு 
நடந்து சென்று பின்‌ மீண்டும்‌ திரும்பி வந்ததாக உரிமைகோருகின்றது. 
உண்மையில்‌ நடந்ததென்னவென்றால்‌, இயேசுவின்‌ மரணத்தைக்‌ 
குறித்து நூற்றுக்கதிபதி சான்று கொடுக்கும்‌ வரையிலும்‌ பிலாத்து 
இயேசுவின்‌ உடலை சிலுவையிலிருந்து இறக்க அனுமதிக்கவில்லை. மற்றும்‌, 
இயேசு உண்மையிலேயே மரித்திருந்தார்‌ என்பதை யூதர்கள்‌ நம்பினார்கள்‌. 
(3) இயேசுவின்‌ விரோதிகளால்‌ (அவரது) சரீரம்‌ களவாட ப்பட்டது. 
மூன்றாவது கோட்பாடொன்று, இயேசுவின்‌ சரீரமானது அவரது 
விரோதிகளால்‌ களவாடப்பட்டது என்று உறுதிப்படுத்த முயற்சி 
செய்கின்றது. இது உண்மையாயிருந்திருந்தால்‌, கிறிஸ்தவமானது 
நிச்சயமாகவே இவ்வளவு நீண்ட காலம்‌ நிலைத்திருக்க முடியாது என்பது 
நிச்சயமாகும்‌. இயேசு மரித்தவராகவே இருந்தார்‌ என்பதை நிரூபிக்க 
அவரது சரீரத்தை அவரது விரோதிகள்‌ கொண்டு வந்திருந்தாலே, இப்புதிய 
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மதமானது அன்றே ஒரு மரண அடியைப்‌ பெற்றிருக்குமே. 

(4) மனதில்‌ ஏற்பட்ட மாயத்‌ தோற்றம்‌. பெரும்பாலான 
அவிசுவாசிகளால்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளப்பட்ட இந்த நான்காவது 
கோட்பாடானது, இயேசுவின்‌ சஷர்கள்‌ தங்களின்‌ மனதில்‌ ஏற்பட்ட மாயத்‌ 
தோற்றத்தை அனுபவித்தார்கள்‌ - அதாவது அவர்கள்‌ இயேசுவை மறுபடி 
காண வேண்டும்‌ என்று மிகவும்‌ விரும்பியதால்‌, அவர்கள்‌ அவரைக்‌ 
கண்டதாக நினைத்தார்கள்‌ - என்று கூறுகின்றது. இதற்கு மாறாக, அவரது 
சீஷர்கள்‌ மறுபடியும்‌ அவரைக்‌ காண்பார்களென்று எதிர்பார்க்கவில்லை. 
உயிர்த்தெழுதல்‌ பற்றி முதலாவது கேள்விப்பட்ட போது அவர்கள்‌ அதை 
நம்பக்கூடவில்லை. உண்மையில்‌, அவர்களே முதலாவது அவநம்பிக்கை 





யாளர்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌. ஆனால்‌ அவர்கள்‌ தங்களின்‌ அவநம்பிக்கையில்‌ 
நேர்மையானவர்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌. சந்தேக மனநிலையில்‌ உள்ள நபர்‌ 
ஒருவர்‌ மனதில்‌ ஏற்படும்‌ மாயத்தோற்றத்தால்‌ பாதிக்கப்படுவராவதில்லை. 
மேலும்‌, சீஷர்கள்‌ அப்படிப்பட்ட கற்பனையினால்‌ பாதிக்கப்பட்டிருந்தால்‌, 





பல உண்மைகள்‌ விளக்கமளிக்கப்படாதவைகளாகி விடுகின்றன. மாயத்‌ 
தோற்றத்தின்‌ கோட்பாடானது வெறுமையான கல்லறையின்‌ காரணம்‌ 
என்ன என்பதை உள்ளடக்குவதில்லை. அது, கடலோரத்தில்‌ (இயேசு) 
அப்பத்தையும்‌ மீனையும்‌ உண்டது பற்றியோ அல்லது ஐந்நூறுக்கும்‌ 
அதிகமான மக்கள்‌ ஒரே நேரத்தில்‌ அந்த மாயத்‌ தோற்றத்திற்கு உட்பட்டது 
ஏன்‌ என்பது பற்றியோ விளக்கம்‌ தருவதில்லை. மற்றும்‌ அது, இரு 
மாதங்களுக்குக்‌ குறைவான நாட்களில்‌ மூவாயிரம்‌ போர்‌ விசுவாசிகளாக்கப்‌ 





பட்டது எப்படி என்பது பற்றியோ அல்லது, இயேசுவின்‌ தரிசனங்கள்‌ 
ஒழிந்து போய்‌ விட்டாலும்‌, அவரது உயிர்த்தெழுதலில்‌ கொண்ட 
விசுவாசம்‌ நிரந்தரமானது ஏன்‌ என்பது பற்றியோ கவனிப்பதில்லை. 

(5) மனம்‌ சார்ந்த உயிர்த்தெழுதல்‌. ஐந்தாவது கோட்பாடொன்று, 
இயேசுவின்‌ சரீரமானது மரித்த நிலையிலேயே இருந்தது என்றும்‌, ஆனால்‌ 
அவர்தம்‌ போதனையின்படி வாழ்ந்தார்‌ என்பதை அவரது சீஷர்கள்‌ மனதில்‌ 
கொண்டிருந்ததால்‌, அவர்களைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ இயேசு இன்னமும்‌ 
வாழ்ந்து கொண்டிருந்தார்‌ என்ற கருத்தைக்‌ கொண்டுள்ளது. இவ்வழி 
முறையில்‌ அவர்கள்‌, இயேசு மனிதர்களின்‌ இருதயங்களில்‌ வாழும்படியாக 








(மனத்தளவில்‌) உயிர்ப்பிக்கப்பட்டதாகப்‌ பேச முடிந்தது என்று 
கூறுகின்றது. வேறுவார்த்தைகளில்‌ கூறுவதென்றால்‌, இந்தக்‌ 
கோட்பாட்டின்படி, உயிர்த்தெழுதல்‌ என்பது வெறுமனே மனத்தளவில்‌ 
ஆனதாகும்‌. இருப்பினும்‌, இந்தக்‌ கோட்பாடானது வெறுமையாயிருந்த 
கல்லறையைப்‌ பற்றி விளக்கம்‌ தரத்‌ தவறுகின்றது. மேலும்‌, இது 
அறுதலற்றுக்‌ கிடந்த சீஷர்கள்‌ திடீரென்று கிறிஸ்துவுக்கென்று தைரியம்‌ 
பெற்ற வேதசாட்சிகளாய்‌ மாறி, உயிர்த்த இயேசுவைத்‌ தாங்கள்‌ 
தொட்டுணர்ந்ததாகச்‌ சாட்சியம்‌ கூறியதற்கும்‌ விளக்கம்‌ தரத்‌ தவறுகின்றது. 

(6) ஆவியின்‌ குறிக்கோள்‌ கொண்ட தரிசனம்‌. இது மனரீதியான 
உயிர்த்தெழுதல்‌ என்ற கோட்பாட்டின்‌ ஒரு மாறுபாடு கொண்ட நிலையாக 
உள்ளது. அதாவது, இயேசுவின்‌ சரீரம்‌ உயிர்த்தெழாதிருந்தாலும்‌, அவரது 
மகிமை பெற்ற ஆவியைச்‌ சீஷர்கள்‌ உண்மையில்‌ கண்டார்கள்‌. அவிசுவாசி 
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களாயிருந்த சீஷர்கள்‌ திடீரென்று உயிர்த்தெழுதலின்‌ விசுவாசிகளானது 
எப்படி என்பதை விளக்கிக்‌ கூற வேண்டிய அவசரக்‌ தேவை இருந்ததால்‌ 
இந்தக்‌ கோட்பாடு உண்டாக்கப்பட்டது. 

இருப்பினும்‌, ஒரு அற்புதத்திற்குப்‌ பதில்‌ இன்னொரு அற்புதத்தை 
வைப்பதென்பது இந்தக்‌ கோட்பாட்டின்‌ பெலவீனம்‌ ஆகும்‌: சரீர 





உயிர்த்தெழுதலை விசுவாசிப்பது என்பது கடினமானதாயிருக்கையில்‌, ஆவி 
ஒன்றைக்‌ காணுதல்‌ என்பதை நம்புவதும்‌ அதே அளவு கடினமானதேயாகும்‌. 
மற்றும்‌, இந்தக்‌ கோட்பாடும்‌ கூட, கல்லறை வெறுமையானது எப்படி 
என்று விளக்கப்படுத்துவதில்லை. மேலும்‌, இயேசு தம்‌ சரீரத்தைத்‌ 
தொட்டுப்‌ பார்க்கும்படி அனுமதித்தார்‌, அவர்‌ தாம்‌ வெறும்‌ ஆவியல்ல 
என்று நிரூபிப்பதற்காக தம்‌ சீஷர்களுடன்‌ அப்பம்‌ புசித்தார்‌. 


இயேசுவின்‌ சரீர உயிர்த்தெழுதலுக்கான 


ஆதாரங்கள்‌ 

இயேசு தாம்‌ மரித்த மூன்றாம்‌ நாளில்‌ உயிர்த்தெழுந்தார்‌ என்ற 
முடிவுக்கு வழி நடத்துபவை குறைந்தது எட்டு ஆதார வரிசைகள்‌ ஆகும்‌: 
(1) திறந்த கல்லறை, (2) வெறுமையாக்கப்பட்ட கல்லறை, (3) பிணத்தைச்‌ 
சுற்றியிருந்த துணி, (4) மடித்து/சுருட்டி வைக்கப்பட்டிருந்த தலைத்துணி, 
(5) கண்ணால்‌ கண்ட சாட்சிகள்‌ (6) புதிய ஏற்பாட்டின்‌ நம்பகத்‌ தன்மை, 
(2) கிறிஸ்தவம்‌ நிலைத்திருத்தல்‌ மற்றும்‌ (8) நினைவுகூருதல்கள்‌. 

(1) திறந்த கல்லறை. கல்லறையின்‌ மேல்‌ உருட்டி வைக்கப்பட்டிருந்த 
மிகப்‌ பெரிய கல்‌ மற்றும்‌ கல்லறையின்‌ மீது வைக்கப்பட்டிருந்த முத்திரை 
ஆகியவற்றை மீறி கல்லறை எப்படித்‌ திறந்தது என்பது கவனிக்கப்பட 
வேண்டிய கேள்வியாகும்‌. ரோம (போர்ச்‌) சேவகர்கள்‌ கல்லறையைத்‌ திறக்க 
வில்லை என்பது நிச்சயம்‌, ஏனென்றால்‌ அது திறக்கப்படாதபடிப்‌ பார்த்துக்‌ 
கொள்வதற்காகவே அவர்கள்‌ அங்கு நிறுத்தப்‌ பட்டிருந்தார்கள்‌. யூதார்கள்‌ 
கல்லறையைக்‌ திறக்கவில்லை என்பது நிச்சயம்‌, ஏனென்றால்‌, யாரேனும்‌ 
உட்புகுந்து ஏகேனும்‌ செய்து விடாதபடிக்குக்‌ காவல்‌ செய்யப்பட 
வேண்டும்‌ என்று அவர்கள்‌ (யூதர்கள்‌) தான்‌ வேண்டிக்‌ கேட்டுக்‌ 
கொண்டார்கள்‌. க்ஷர்கள்‌ கல்லறையைக்‌ திறக்கவில்லை என்பது நிச்சயம்‌, 
ஏனென்றால்‌ அவர்களால்‌ காவலர்களை வெற்றி கொண்டிருக்க முடியாது, 
அவர்கள்‌ அவ்வித விருப்பம்‌ கொண்டிருந்ததும்‌ இல்லை. இருந்தாலும்‌, 
எப்படியோ கல்லறை திறக்கப்பட்டது. மத்தேயு சுவிசேஷத்தில்‌ 
கூறுகின்றபடி, தூதன்‌ ஒருவனால்‌ கல்‌ புரட்டித்‌ தள்ளப்படாதிருந்த 
தென்றால்‌, கல்லறையைத்‌ திறந்தது யார்‌ என்ற கேள்வி, பதில்‌ 
அளிக்கப்படாததாகவே நிலைத்திருக்கின்றதாகி விடும்‌. 

(2) வெறுமையாக்கப்பட்ட கல்லறை. பெரிய கல்‌ எப்படிப்‌ 
புரட்டப்பட்டது என்ற பிரச்சனை கவனிக்கப்பட வேண்டிய 
தாயிருப்பதோடு, கல்லறை எப்படி வெறுமையாயிற்று என்பது இன்னொரு 
முக்கியமான விஷயமாகும்‌. ரோமக்காவலர்‌ அங்கிருந்த பிணத்தை அகற்ற 
விரும்பியிருப்பார்‌ என்பதற்குக்‌ காரணத்தை ஒருவரும்‌ கற்பனை செய்ய 


101 


இயலாது. அந்த உடல்‌ கல்லறையிலேயே இருக்க வேண்டும்‌ என்பதை 
யூதர்கள்‌ நிச்சயப்‌ படுத்திக்‌ கொள்ள விரும்பினார்கள்‌. இயேசுவின்‌ சரீரத்தை 
அவருடைய சீஷர்கள்தான்‌ கல்லறையில்‌ வைத்தார்கள்‌; அது அங்கிருக்க 
வேண்டுமென்றே அவர்கள்‌ விரும்பினார்கள்‌ - அப்படியே அவர்கள்‌ அந்த 
உடலை அப்புறப்படுத்தியிருந்தாலும்‌, காவலர்களிடமிருந்து அவர்கள்‌ 
குப்பியிருக்க முடியாது. இயேசு தம்‌ சொந்த தெய்வீக வல்லமையினால்‌ 
உயிர்த்தெழுந்து, கல்லறையை விட்டு வெளியே சென்றிராதிருந்தால்‌, 
கல்லறை வெறுமையானது எப்படி என்பது பதில்‌ தரப்படாத ஒரு 
கேள்வியாகவே நிலைக்திருப்பதாயிருக்கும்‌. 

(3) பிணத்கைச்‌ சுற்றியிருந்த துணி, பணக்கார மனிதர்‌ ஒருவரால்‌ 
வாங்கப்பட்டிருந்த உயர்‌ வகை லினன்‌ துணி, 50௦ (இந்தியாவின்‌ தரம்‌ 
மிக்க துணி) பிணத்தைச்‌ சுற்றப்‌ பயன்பட்டிருந்தது. அந்தத்‌ துணியானது 
கல்லறைக்குள்ளேயே இருந்தது. கல்லறைத்‌ திருடர்கள்‌ உடலை எடுத்துச்‌ 
சென்றிருந்தால்‌, அவர்கள்‌ விலையுயர்ந்த அந்த லினன்‌ துணியையும்‌ 
விரும்பியிருப்பார்களே. சீஷர்கள்‌ திருட்டளவாய்க்‌ காவலர்கள்‌ காணாமல்‌ 
பெரிய கல்லைப்‌ புரட்டி, உடலைக்‌ களவாடிச்‌ சென்றிருந்தால்‌, அவர்கள்‌ 
இயேசுவின்‌ உடலில்‌ இருந்து அந்தத்‌ துணியை அகற்ற நேரத்தைச்‌ 
செலவிட்டது ஏன்‌ என்பதை ஒருவர்‌ கற்பனை செய்ய முடியாது. அந்தச்‌ 
சவ அடக்கத்‌ துணியை இயேசுவே தமது உடலில்‌ இருந்து நீக்கப்‌ போடா 
இருந்தார்‌ என்றால்‌, அது கல்லறையிலேயே விடப்பட்டது ஏன்‌ என்ற 
விஷயமானது அதிசயமானதாகவே இருக்கின்றது. 

(4) மடித்து/சுருட்டி வைக்கப்பட்டிருந்த கலைக்‌ துணி. தலையைச்‌ 
சுற்றியிருந்த துணியானது பிணத்தைச்‌ சுற்றியிருந்த மற்ற துணிகளுடன்‌ 
வைக்கப்படாமல்‌ வெறுமையாக்கப்பட்ட கல்லறையினுள்ளேயே 
வேறொரு இடத்தில்‌ சுருட்டி வைக்கப்பட்டிருந்தது. அது அவசரமாய்‌ 
எறிந்து விடப்படாமல்‌, ஒழுங்காய்‌ மடித்து வைக்கப்பட்டிருந்தது. 
தலையைச்‌ சுற்றியிருந்த துணியை யார்‌ அகற்றியிருந்தாலும்‌, அவர்‌ அவசரப்‌ 
படாமல்‌, நேர்த்தியுடன்‌ செயல்பட்டிருந்தார்‌. சீஷர்களோ அல்லது 
கல்லறைத்‌ இருடர்களோ யாராய்‌ இருந்திருப்பினும்‌, தலையைச்‌ 
சுற்றியிருந்த துணியை அகற்றுவதற்கு நேரத்தைச்‌ செலவிட்டிருக்க 
மாட்டார்கள்‌; அப்படி யே அவர்கள்‌ செலவிட்டிருந்தாலும்‌, அவசரமாகவும்‌, 





கவனமின்றியும்‌ அகைச்‌ செய்திருப்பார்கள்‌. இயேசு வேண்டுமென்றே 
அந்தத்‌ தலைத்‌ துணியை அகற்றி மடித்து வைக்காதிருந்தால்‌, அது ஏன்‌ 
குனியாகச்‌ சுருட்டி வைக்கப்பட்டிருந்தது என்பது அறியப்படாததாகவே 
நிலைத்திருக்கும்‌. 

(5) கண்ணால்‌ கண்ட சாட்சிகள்‌: இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதலுக்குப்‌ 
பிறகு அவருடன்‌ உண்டு, குடித்ததாகவும்‌, தங்கள்‌ கண்ணால்‌ 
கண்டதாகவும்‌, அவர்‌ பேசியகைக்‌ கேட்டதாகவும்‌, அவரைத்‌ தொட்டுப்‌ 
பார்த்ததாகவும்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ சாட்சியம்‌ கொடுத்துள்ளார்கள்‌. ஆக, 
அவர்கள்‌ உலகத்தின்‌ தலை சிறந்த ஒரு நபரால்‌ வஞ்சிக்கப்பட்டிருக்க 
வேண்டும்‌ அல்லது ஒரு கதை ஏற்படுத்தும்படி சதித்‌ திட்டம்‌ கட்டியிருக்க 
வேண்டும்‌. அவர்கள்‌ அவரைக்‌ தொட்டுப்‌ பார்த்து, காயம்பட்ட அவரது 
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கரங்கள்‌ மற்றும்‌ விலாவைக்‌ காண முடிந்திருந்தது என்றால்‌, அவர்‌ 
பேசியதைக்‌ கேட்க முடிந்திருந்தது என்றால்‌, அவர்கள்‌ வஞ்சிக்கப்‌ 
பட்டிருக்க முடியாது. இன்னொரு கண்ணோட்டத்தில்‌, அவர்கள்‌ 
வேண்டுமென்றே ஓரு பொய்யைப்‌ புனைந்துரைத்திருந்தால்‌, புண்பட்ட 
மனச்சாட்சிகளைப்‌ பெறுவதென்பதே அவர்களின்‌ ஒரே வெகுமதியாய்‌ 
இருந்திருக்கும்‌. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ விசுவாசத்திற்காக சரீரத்‌ தேவைகளில்‌ 
குறைபாடுகளையும்‌ (உணவு, உடை, இருப்பிடத்‌ தேவைகள்‌), 
கொடுமையாக நடத்தப்படுதலையும்‌ அனுபவித்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ 
வீடற்றவர்களானார்கள்‌; அவர்கள்‌ திட்டப்பட்டு, துன்புறப்பட்டு, பழி 
தூற்றப்பட்டார்கள்‌. உண்மையில்‌, அவர்கள்‌ கிறிஸ்துவுக்காக உலகத்தின்‌ 
குப்பையைப்‌ போலவும்‌, எல்லாரும்‌ துடைத்துப்‌ போடுகின்ற அழுக்கைப்‌ 
போலவும்‌, மதியீனர்களைப்‌ போலவும்‌ ஆனார்கள்‌ (1 கொரி. 4:10-13). 
சத்தியம்‌ பேசுவதை அவர்கள்‌ வலியுறுத்தியவர்களாய்‌ இருக்க, அவர்கள்‌ 
பொய்யர்கள்‌ என்று நாம்‌ நம்ப வேண்டுமென்று சில கோட்பாடுகள்‌ 
கேட்கின்றன. அப்போஸ்தலர்கள்‌ குங்கள்‌ சாட்சியத்தில்‌ 
வஞ்சிப்பவர்களாகவோ, நேர்மையற்றவர்களாகவோ இருந்ததில்லை 
என்பதால்‌, இருக்கின்ற ஒரே மாற்றுக்‌ கருத்து என்னவென்றால்‌, அவர்கள்‌ 
உண்மையைக்‌ கூறினார்கள்‌ என்பதேயாகும்‌. கண்ணால்‌ கண்ட சாட்சிகள்‌ 
என்ற வகையில்‌ அப்போஸ்தலர்களின்‌ சாட்சியமானது சரீர 
உயிர்த்தெழுதலுக்குக்‌ கனமான ஆதாரமாக இருக்கின்றது. 

(6) புதிய ஏற்பாட்டின்‌ நம்பகத்‌ தன்மை. புதிய ஏற்பாட்டில்‌ 
தொகுக்கப்பட்டுள்ள எழுதப்பட்ட பதிவேடுகள்‌ யாவும்‌ கிறிஸ்துவின்‌ சரீர 
உயிர்த்தெழுதலுக்குச்‌ சாட்சி கொடுக்கின்றன. வரலாற்றில்‌ மிகவும்‌ 
நம்பகமான புத்தகங்கள்‌ என்று ஏற்றுக்‌ கொள்ளப்பட்டுள்ள இந்தப்‌ 
புத்தகங்களை இலேசாக எண்ணி விட முடியாது. சரீர உயிர்த்தெழுதல்‌ ஒரு 
கதையென்றால்‌, இவைகள்‌ தங்களுக்குள்‌ கட்டமைவு கொண்டுள்ள 
கனத்த,/பலத்த ஆதாரமானது, விளக்கம்‌ தரப்பட முடியாததாக இருக்கும்‌. 
நன்கு உறுதியளிக்கப்பட்டு, நம்பகம்‌ நிறைந்ததாக உள்ள 27 புத்தகங்களின்‌ 
தொகுதியானது உலகின்‌ மாபெரும்‌ ஏமாற்று வேலை என்று வரிசைப்‌ 
படுத்தப்படுவது என்பது நல்லறிவுள்ள செயலாக இல்லை. உயிர்த்தெழுதல்‌ 
என்பது கேலிக்கூத்தாக இருந்தால்‌, இந்த இருபத்தேழு புத்தகங்களும்‌ 
இவ்வளவு நம்பிக்கைக்குரியவைகள்‌ ஆனது எப்படி என்ற கேள்வி, பதில்‌ 
அளிக்கப்படாததாகவே இருந்திருக்கும்‌. 

(7) கிறிஸ்தவம்‌ நிலைக்திருத்தல்‌. இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ 
உண்மையானதேென்றால்‌, கிறிஸ்தவத்தின்‌ பிறப்பும்‌ வளர்ச்சியும்‌ சுலபமாய்‌ 
விளக்கப்படக்‌ கூடியவைகளாகும்‌. இருந்தாலும்‌, அதன்‌ தலைவர்‌ ஒரு 
பிணமாகவே இருந்திருப்பார்‌ என்றால்‌, கல்லறையில்‌ இருந்த சரீரத்தோடு 
உயிர்த்தெழுந்த இயேசுவை அடிப்படையாகக்‌ கொண்ட - இவ்வகையில்‌ 
ஒன்றே ஒன்றாக உள்ள - கிறிஸ்தவ சமயத்தைப்‌ பல லட்சக்கணக்கான 
மக்கள்‌ ஏற்றுக்‌ கொண்டது வினோதமான செயலாக அல்லவா இருக்கும்‌. 
அந்த உயிர்த்தெழுதல்‌ மட்டும்‌ இல்லாதிருந்தால்‌, கிறிஸ்தவமானது தனது 
பிறப்பிலேயே மரித்திருக்கும்‌. 
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(8) நினைவுகூருதல்கள்‌. இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ உண்மை 
யென்றால்‌, கர்த்தருடைய பந்தி மற்றும்‌ கர்த்தருடைய நாள்‌ ஆகியவற்றின்‌ 
கனிச்‌ சிறப்பு என்பது அர்த்தமுள்ளதாய்‌ இருக்கின்றது. சரீர உயிர்த்தெழுதல்‌ 
இல்லையென்றால்‌, இந்த நினைவுகூருதல்கள்‌ அர்த்தமற்றவைகளாகின்றன. 

சரீர உயிர்த்தெழுகல்‌ நடந்தது என்றால்‌, இவ்விடத்தில்‌ அட்டவணைப்‌ 
படுத்தப்பட்ட ஆதாரங்கள்‌ ஒவ்வொன்றையும்‌ எளிய பதில்‌ ஒன்று 
விளக்கப்படுத்துகின்றது. வேறு எந்த விளக்கமும்‌ இவ்வுண்மைகள்‌ 
எல்லாவற்றுடனும்‌ ஓத்துப்‌ போவதில்லை. மற்ற விளக்கங்கள்‌ தீர்த்து 
வைக்கும்‌ பிரச்சனைகளைக்‌ காட்டிலும்‌ ஏற்படுத்தும்‌ பிரச்சனைகள்‌ 
ஏராளமாய்‌ உள்ளன. அவைகள்‌ கேள்விகளையும்‌, உறுதிப்பாடின்மை 
யையும்‌, குழப்பத்தையும்‌ விட்டுச்‌ செல்லுகின்றன. இயேசுவின்‌ 
உயிர்த்தெழுதல்‌ என்ற கருத்தைப்‌ பற்றிய முடிவுக்கு ஒருவர்‌ வர 
வேண்டுமானால்‌ இந்த எட்டு ஆதாரங்களும்‌ கையாளப்பட வேண்டும்‌. 





முடிவுரை 
இயேசு உயிர்த்தெழவில்லையென்றால்‌ அவரது சரீரத்திற்கு 
என்னவாயிற்று என்பதைப்‌ பற்றி ஆறு விளக்கங்களை நாம்‌ பார்த்தோம்‌. 
அவைகளின்‌ செயல்விளக்கக்‌ குறைவுகளையும்‌, திருப்தியளிக்கத்‌ தவறிய 
பண்பையும்‌ சோதித்தவைகள்‌ காண்பிக்கின்றன. இயேசு மரித்தோரிலிருந்து 
உண்மையாகவே உயிர்த்தெழுந்தார்‌ என்ற முடிவு மட்டுமே எல்லா 
ஆகாரத்துடனும்‌ ஒத்துப்‌ போவதாகவும்‌, நம்பிக்கை தருவதாகவும்‌ 
இருக்கின்றது. 
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வதாகமத்தீன்‌ தனிச்‌ சிறப்ப] 





“வேதாகமம்‌ என்பது ஏவப்பட்ட பல புத்தகங்களில்‌ ஒரு புத்தகம்‌ 
ஆகும்‌” என்ற கூற்றானது புத்தகங்களின்‌ புத்தகத்தை இழிவு 
படுத்துவதற்கென்றே பயன்படுத்தப்படுகின்றது. இருந்தாலும்‌, 
இப்படிப்பட்ட கூற்றொன்று ஆராய்ந்து பார்க்காதவர்களிடமே 
பயன்படுகின்றது. 

முரண்பாடு என்பது ஓரு ஓப்பீடாக உள்ளதைப்‌ பார்க்கிலும்‌ 
நடைமுறையில்‌ அதிகம்‌ உள்ளது என்று கூறும்‌ அளவுக்கு சமயத்தின்‌ மற்ற 
புத்தகங்கள்‌ (வேதாகமத்தைக்‌ காட்டிலும்‌) அவ்வளவாய்த்‌ தாழ்ந்த 
நிலையில்‌ இருக்கின்றன. மற்ற மதப்‌ புத்தகங்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌, 
பொருளடக்கம்‌ மற்றும்‌ மக்கள்‌ வாழ்வில்‌ செயல்‌ விளவுகளை ஏற்படுத்துதல்‌ 
என்ற கண்ணோக்கில்‌ வேதாகமத்துடன்‌ அருகருகே வைக்க முடியாது. 
நீங்கள்‌ விரும்பினால்‌ அவை எல்லாவற்றையும்‌ உங்கள்‌ (மேசையின்‌) இடது 
புறம்‌ குவித்து வையுங்கள்‌; ஆனால்‌ உங்களின்‌ பரிசுத்த வேதாகமத்தை 
மட்டும்‌ உங்கள்‌ (மேசையின்‌) வலது புறம்‌ வையுங்கள்‌, அவை இரண்டிற்கும்‌ 
இடையில்‌ பெரிய (அகலமான) இடைவெளி ஒன்று இருக்கட்டும்‌. 
கிறிஸ்தவத்திற்கும்‌ மற்ற மார்க்கங்களுக்கும்‌ இடையிலான தூரம்‌ என்பது 
எல்லையற்றதாகும்‌ என்று கூறப்படுகின்றது. 

வேதாகமத்தின்‌ அறுபத்தியாறு புத்தகங்களும்‌ ஒரே நோக்கத்தில்‌ 
பொருத்தப்பட்டது எப்படி என்பதை நாம்‌ கண்டிருக்கின்றோம்‌. அவைகள்‌ 
சுமார்‌ நாற்பது மனிதர்களால்‌ எழுதப்பட்டிருந்தாலும்‌, வியப்பூட்டும்‌ 
ஒருமைப்பாட்டை வெளிக்காட்டுகின்றன. இதற்கு முரண்பட்ட வகையில்‌, 
மற்ற மதங்களின்‌ பரிசுத்தமானவை என்ற நிரூபணமற்ற புத்தகங்கள்‌ 
ஒத்திசைவற்ற, புத்தகத்‌ திரள்களாகவே இருக்கின்றன. 

வேதாகம வரலாறு என்பது ஒருமைப்பாடும்‌, அர்த்தமுள்ளதாகவும்‌ 
இருப்பதோடு மட்டுமின்றி, அதில்‌ உள்ள நூற்றுக்‌ கணக்கான நிகழ்ச்சிகளில்‌, 
எதிர்காலமானது தைரியத்துடன்‌ முன்னுரைக்கப்படுகின்றது. தீர்க்கதரிசன 
வட்டாரத்தில்‌, உண்மையான ஏவுகல்‌ மற்றும்‌ போலித்தனம்‌ ஆகியவற்றிற்கு 
இடையில்‌ விரைவானதொரு பிரிவினையை ஏற்படுத்தலாம்‌ என்பது 





தெளிவானதாகும்‌. வேதாகமத்துடன்‌ மற்ற மதப்‌ புத்தகங்களை 
அட்டவணைப்‌ படுத்தும்‌ எவரும்‌ மற்ற புத்தகங்களில்‌ தூர்க்ககரிசனங்கள்‌ 
என்று எதையும்‌ அட்டவணைப்படுத்தவில்லை, ஏனென்றால்‌ 
இர்க்கதரிசனங்கள்‌ அவற்றில்‌ இல்லை. இருந்தாலும்‌, நூற்றாண்டுகள்‌ மற்றும்‌ 
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ஆயிரமாண்டுகளைக்‌ கூட முன்னுரைத்திருந்த வேதாகமத்‌ தீர்க்க 
தரிசனங்கள்‌ ஆழமாகப்‌ பதியும்படி நிறைவேற்றத்தை அனுபவித்துள்ளன. 

நிரூபணமற்ற வேறு எந்தப்‌ பரிசுத்த புத்தகத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ 
வேதாகமம்‌ சிறந்தது/மேம்பட்டது என்பதற்கு அதன்‌ போதனையின்‌ 
தன்மையானது இன்னொரு அடையாளமாகும்‌. அட்டவணையானது 
(பக்‌. 108, 109) ஹிந்துத்துவம்‌, புத்தத்துவம்‌, ஷிண்ட்டோயிஸம்‌, 
ஜொராஸ்டிரியனிஸம்‌, கன்‌ஃபியூஸியனிஸம்‌, இஸ்லாம்‌ மற்றும்‌ கிறிஸ்தவம்‌ 
ஆகியவற்றின்‌ சமய நூல்களினால்‌ ஆதரிக்கப்படும்‌ தனிச்‌ சிறந்த 





போதனைகளைக்‌ காண்பிக்கின்றது. 


உயர்வான ஒரு பிதா 

வேதாகமம்‌ மட்டுமே தெய்வீகத்தை பரிசுத்தமான, இரக்கம்‌ நிறைந்த 
மற்றும்‌ ஆர்வம்மிக்க ஒரு பிதாவாகச்‌ சித்தரிக்கன்றது. வார்த்தையிலும்‌ 
ஆவியிலும்‌ உள்ள யோவான்‌ 3:16ம்‌ வசனம்‌ வேதாகமத்தில்‌ மட்டுமே 
உள்ளது. தேவனுடைய முழுநிறைவுப்‌ பண்புகளின்‌ கண்ணோட்ட மானது 
வேதாகம மதத்திலும்‌ மற்றும்‌ அதிலிருந்து கருத்துப்‌ பெற்றுக்‌ கொண்ட 
அமைப்புக்களிலும்‌ தவிர, வேறு எதிலும்‌ காணப்படுவதில்லை. 

வேதாகமத்திலும்‌ (மற்றும்‌ வேதாகமத்தின்‌ செல்வாக்குள்ள 
மதங்களிலும்‌ மாத்திரமே) தேவன்‌ சுயாதனமுள்ள இயல்புடையவராகக்‌ 
கண்ணோக்கப்‌ படுகின்றார்‌. மற்ற மத அமைப்புக்களில்‌, மிக 

















மேலான தெய்வம்‌ கூட தனது வல்லமையை, குறைவான 
தெய்வீகமுடையவைகளோடு பகிர்ந்து கொள்வதாகக்‌ கூறப்படுகின்றது. 
ஒவ்வொரு மதமுமே உயர்வானதொரு உண்மையைப்‌ பேசினாலும்‌ கூட, 
அந்த உண்மை/சத்தியமானது அன்பான நபராக நமது பிதாவினிடத்தில்‌ 
உள்ளதென்று பேசுவது (வேதாகமம்‌) ஒன்று மட்டுமேயாகும்‌. 


உயர்வான ஒரு இரட்சகர்‌ 
வேதாகமம்‌ மட்டுமே, சுயநலமற்ற ஒரு மூத்த சகோதரர்‌ தம்‌ சகோதர/ 
சகோதரிகளுக்குப்‌ பதிலாகத்‌ தம்மையே கையளித்தது பற்றிச்‌ 
சித்தரிக்கின்றது. ஒவ்வொரு மதமும்‌ மனிதனின்‌ உதவியற்ற நிலை பற்றிக்‌ 
காண்பிக்கின்றது, ஆனால்‌ ஒன்றே ஒன்று மட்டுமே தெய்வீக இரட்சகரைப்‌ 
பற்றிக்‌ கூறுகின்றது. மதத்‌ தலைவர்கள்‌ என்று அங்கீகாரம்‌ பெற்றவர்களில்‌, 
ஒரே ஒருவர்‌ மட்டுமே தேவன்‌ என்று உரிமைகோரும்‌ அளவுக்கு 





உயர்ந்தவராய்‌/உயர்த்தப்பட்ட வராய்‌ இருக்கின்றார்‌. 


உயர்வான ஒரு வாழ்க்கை 

மனிதர்கள்‌ எல்லாருக்கும்‌ மாண்பை உயர்த்தக்கூடிய, மதிப்பிட 
முடியாத தகுதி பெற்ற உலகளாவிய சகோதரத்துவத்தை வேதாகமம்‌ 
மட்டுமே சித்தரிக்கன்றது. மனிதரின்‌ நோக்கத்திற்கான தாழ்மையான 





ஆனால்‌ நம்பிக்கையின்‌ நிச்சயத்தோடுள்ள கண்ணோட்டத்தை இது 
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சித்தரிக்கன்றது. வேறு எந்த ஒரு நம்பிக்கை/மத அமைப்பும்‌ இவ்வளவு ஒரு 
சுத்திகரிக்கப்பட்ட, நன்றியுள்ள பாவி(யாயிருந்தவர்‌) சந்தோஷம்‌ உள்ள 
புத்திர சுவீகாரத்தையும்‌, கதகதப்பான அன்புத்‌ தொடர்பையும்‌ 
பிதாவினிடம்‌ பெற்றுக்‌ கொள்வகைச்‌ சித்தரிப்பதில்லை. ஒவ்வொரு 
மதமுமே, மனிதனின்‌ சார்பு உணர்வினுடைய வெளிப்பாடாகவே 
இருக்கின்றது, ஆனால்‌ ஒன்றே ஒன்று மட்டுமே தேவனுடன்‌ ஐக்கியத்தைக்‌ 
கொடுக்கின்றது. 

மனித வாழ்வானது மதிப்பற்றதோ, தாழ்ந்ததோ அல்ல என்ற 
குனிச்சிறந்த கண்ணோட்டத்தை வேதாகமம்‌ முன்‌ வைக்கின்றது; தேவனு 
டைய வசனம்‌ மட்டுமே வாழ்க்கை உண்மையிலேயே வாழத்‌ தகுதியானது 
என்ற கருத்தை முன்‌ வைக்கின்றது. மற்ற மதங்களின்‌ நிரூபணமற்ற பரிசுத்த 
புத்தகங்கள்‌ மிகப்‌ பெரிய அளவு செல்வாக்கைச்‌ செலுத்தியிருந்தாலும்‌, 
செல்வாக்கின்‌ வகையில்‌ மாபெரும்‌ வேறுபாடு உள்ளது. வேதாகமத்தின்‌ 
மேலோங்கும்‌, மாண்பு தரும்‌ செயல்‌ விளைவானது மற்ற மதங்களினால்‌ 
உண்டாக்கப்படுவதில்லை. சித்தம்‌, பரிசுத்தம்‌, அன்பு மற்றும்‌ ஜீவன்‌ 
ஆகியவற்றின்‌ கூறுகள்‌ யூத மதம்‌ மற்றும்‌ கிறிஸ்தவத்தின்‌ பண்புகளாய்‌ 
இருக்கின்றன - அவை மறுஜென்ம வாழ்க்கையினால்‌ விளைந்தவைகளாகும்‌ 
- இவைகள்‌ இந்த மதங்களை மற்ற எந்த மதத்தில்‌ இருந்தும்‌ 
வேறுபடுத்துகின்றன. மற்ற மதங்கள்‌ (மனிதர்களை) மீட்சியடையச்‌ 
செய்வதில்லை, ஆனால்‌ தனிநபருக்கும்‌, சமூக மாற்றுருவாக்கத்திற்கும்‌ 
தடைகளாய்‌ இருக்கின்றன. வேதாகமம்‌ மட்டுமே தேவனுக்கு 
உண்மையான பரிசுத்தத்துடன்‌ தனிப்பட்ட பக்தி செலுத்துதலை முன்‌ 
வைக்கின்றது. இது இதன்‌ ஆவிக்குரிய கண்ணோட்டத்தை மாண்புறச்‌ 
செய்வதில்‌ தனிச்‌ சிறப்புள்ளதாயிருக்கின்றது. மற்ற மதங்கள்‌ தமைக்குப்‌ 
பதில்‌ நன்மை செய்யும்‌ கொள்கையைப்‌ போதித்துள்ளன, ஆனால்‌ 
அவைகள்‌ வேதாகமக்‌ கிறிஸ்தவத்தில்‌ உள்ளது போல அவ்வளவு தனிச்‌ 
சிறப்பாகப்‌ போதிப்பதில்லை. தேவனைப்‌ பற்றிய வேதாகமத்தின்‌ 
உயர்வான கண்ணோக்கமானது ஒழுக்கக்‌ கோட்பாடுகளைத்‌ தகுதியான 
விதத்தில்‌ கொடுப்பதோடு, அவைகளைக்‌ கடைப்பிடிப்பதற்கான மிக 
உயர்ந்த செயலாக்க நோக்கத்தையும்‌ கொடுக்கின்றது. 


உயர்வான ஒரு நித்தியம்‌ 

வரப்‌ போகிற உலகத்தில்‌, (இப்பொழுதுள்ள) இன்பம்‌ நாடும்‌ தன்மை 
மற்றும்‌ புலன்‌ உணர்வுகளுக்கு மேலான, நிறை வாழ்வு பற்றி வேதாகமம்‌ 
மட்டுமே பேசுகின்றது. இவ்வுலகின்‌ இன்பங்கள்‌ மற்றும்‌ பாடுகளுக்கு 
அப்பால்‌ முடிவற்ற ஆவிக்குரிய மகிழ்ச்சி உள்ளது என்பதை வேதாகமம்‌ 
மட்டுமே சித்தரிக்கின்றது. 


முடிவுரை 
மற்ற மதங்களில்‌ உள்ள நல்லதற்ற தன்மைகளில்‌ இருந்து விலகியதாக, 
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எந்த ஒரு மதத்திலும்‌ காணப்படும்‌ நல்ல தன்மை யாவும்‌ கொண்டதாக, 
மற்ற எல்லா மதங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ உயர்வானதாகக்‌ கிறிஸ்தவம்‌ 
இருக்கின்றது. கிறிஸ்தவத்தை மற்ற மதங்களுடன்‌ வைத்து நோக்கும்‌ 
பொழுது மட்டுமே அதன்‌ மேன்மைக்‌ தன்மை முழுமையாகக்‌ காணப்படும்‌. 
கிறிஸ்தவத்தை மற்ற மார்க்கங்களுடன்‌ வகைப்படுத்தச்‌ செய்யும்‌ 
முயற்சியானது எப்பொழுதுமே தோல்வியடைகின்றது, இது வேதாகமக்‌ 
கிறிஸ்தவம்‌ தலை சிறந்ததாயிருப்பது எவ்விதம்‌ என்பதைக்‌ காட்டுகின்றது. 
உலகத்தைப்‌ பற்றியும்‌, தன்னைப்‌ பற்றியுமான ஒருவரின்‌ 
கண்ணோட்டங்கள்‌ யாவும்‌ - இந்த வாழ்விலும்‌ மற்றும்‌ இனி வரும்‌ 
வாழ்விலும்‌ உள்ளவை பற்றிய யாவையும்‌ - அவரது ஆத்துமாவின்மேல்‌ 
கிறிஸ்து கொண்டு வரும்‌ விளைவினால்‌ முற்றிலுமாக மாற்றப்படுகின்றன. 
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டீவதாகமத்கன்‌ 
அத்காரமுடைமை 





நமது பாடம்‌ ஏறக்குறைய முடிவடைந்துள்ளது. இது வரையிலும்‌ நாம்‌ 
வேதாகமத்தின்‌ ஏவுதல்‌ பெற்ற தன்மையையே வலியுறுத்தினோம்‌, ஆனால்‌ 
ஏவுதல்‌ என்ற உண்மையானது இந்தப்‌ புத்தகத்தின்‌ அதிகாரமுடைமையின்‌ 
கீழாக இருக்கின்றது. ஆகவே இந்தக்‌ கடைசிப்‌ பாடம்‌ அந்த 
அதிகாரமுடைமையை வலியுறுத்தும்‌. 





“திருவசனத்தைப்‌ பிரசங்கியுங்கள்‌” 

ரோமாபுரியில்‌ இருந்த மாமர்ட்டைன்‌ சிறையில்‌ இருந்து பவுலினால்‌ 
விடுக்கப்பட்ட கட்டளையைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகம்‌ மாண்புமிக்கது வேறு 
எதுவும்‌ இல்லை. சுவிசேஷத்தின்படி அவர்‌ பெற்ற மகனும்‌, கடல்‌ கடந்து, 
எபேசு நகரில்‌ இருந்தவருமான தீமோத்தேயுவுக்கு அவா்‌ 
கட்டளையிட்டார்‌. அவர்‌ (பவுல்‌) அறுபத்தியேழு வயதுடையவராகவும்‌, 
ஐந்து ஆண்டுகளுக்கு முன்பு தம்மை “பவுலாகிய நான்‌ முதிர்‌ வயதுள்ளவன்‌” 
(பிலேமோன்‌ 8) என்று விவரித்தவராகவும்‌ இருந்தார்‌. அந்த முதிய மனிதரின்‌ 
சரீரத்தில்‌ இயேசுவினுடைய அச்சடையாளங்கள்‌ இருந்தன (கலா. 6:17). 
அந்த அச்சடையாளங்களில்‌, தீமோத்தேயுவின்‌ சொந்த ஊரான 
லீஸ்த்தீராவில்‌ பவுல்‌ கல்லெறியுண்டபோது பட்ட காயங்களின்‌ 
தழும்புகளும்‌ உள்ளடங்கியிருக்கும்‌ என்பது நிச்சயமாகும்‌, அவைகளை 
அந்த இளைஞர்‌ (கமோத்தேயு) நன்கு அறிவார்‌ (அப்‌. 14:19; 2 தமோ. 3:11). 

ஒன்றுக்கு மேற்பட்ட காரணத்தினால்‌ அப்போஸ்தலர்‌, தீமோத்தேயு 








வந்து தன்னைப்‌ பார்க்கும்படி விரும்பினார்‌. அவரது மரண 
குண்டனையிலிருந்து (அவரைக்‌ காக்கக்கூடிய) மறு வேண்டுகோள்‌ 
விடுப்பதென்பது சாத்தியமற்றதாக இருந்தது." மரண தண்டனை வசந்த 
காலத்தில்‌ தரப்படுவதாக தீர்ப்பளிக்கப்பட்டிருந்தது, பவுலின்‌ கடைசிக்‌ 
குளிர்‌ காலமானது குளிர்ந்த, ஈரமான சிறையறையில்‌ கழிக்க 
வேண்டியதாயிருந்தது. சிறைக்‌ கைதிகள்‌ தங்கள்‌ நண்பர்களிடம்‌ இருந்து 
கிடைக்கும்‌ உதவியைச்‌ சார்ந்திருந்தார்கள்‌ (2 தீமோ. 1:16, 17), மற்றும்‌ பவுல்‌ 
துரோவாவில்‌ கார்ப்பு என்பவரிடத்தில்‌ விட்டு வந்திருந்த மேலங்கியும்‌ 
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(2 தீமோ. 4:13) அவருக்குத்‌ தேவைப்பட்டது. இது கிரேக்க மொழியில்‌ 
phailones என்றும்‌ ஆங்கிலத்தில்‌ ௩௦௦௭௪௭ மேய்‌ என்று அழைக்கப்படும்‌. 
ஆகையால்‌ அவர்‌, தீமோத்தேயுவுக்கு “மாரிக்காலத்துக்கு முன்‌ நீ வந்து 
சேரும்படி ஜாக்ரெதைப்படு” (2 தீமோ. 4:21) என்று புத்தி கூறினார்‌. 
இருந்தாலும்‌, தீ மோத்தேயுவை அவர்‌ தம்மிடத்திற்கு வரவழைக்க 
விருப்பம்‌ கொண்டிருந்ததன்‌ முக்கிய நோக்கம்‌, அந்த இளைஞரின்‌ 
இருதயத்தில்‌ சில விஷயங்களை இன்னும்‌ ஆழமாய்ப்‌ பதிய 
வைப்பதற்கேயாகும்‌. தமது நம்பிக்கைக்குரிய ஆதரவாளரைத்‌ தாம்‌ 





முகமுகமாய்க்‌ காண்போம்‌ என்று அப்போஸ்தலர்‌ நிச்சயமாய்‌ அறிய 
முடியாதிருந்தமையால்‌, அந்த ஊழியக்காரரின்‌ ஆத்துமாவில்‌ 
“திருவசனத்தைப்‌ பிரசங்கியுங்கள்‌”” என்று தாம்‌ இட விரும்பிய 
முத்திரையுடன்‌ நிருபத்தை எழுதினார்‌. 

“திருவசனத்தைப்‌ பிரசங்கம்‌ பண்ணு” (2 தீமோ. 4:2) என்று எளிமையாக 
எழுதியதே பவுலுக்கு மிகவும்‌ விநயமானதாய்‌ இருந்திருக்கும்‌. 
ஆத்துமாக்களின்‌ இரட்சிப்புக்காக ஆழமான ஏக்கம்‌ கொண்ட, தண்டனைச்‌ 
சிறைக்‌ கைதியொருவரிடமிருந்து வந்ததும்‌, அவர்‌ அதிகமாய்ச்‌ சார்ந்திருந்த 
ஒரு இளம்‌ ஊழியக்காரருக்குச்‌ செலுத்தப்பட்டதுமான இம்மூன்று 
வார்த்தைகள்‌ வினயத்‌ தன்மையைக்‌ கூட்டியிருக்கும்‌. பவுல்‌, தாம்‌ இந்தக்‌ 
கட்டளையை “தேவனுடைய சந்நிதானத்திலே” (1 தீமோ. 6:13) இடுவதாகத்‌ 
இமோத்தேயுவுக்குக்‌ கூறியதன்‌ மூலம்‌ இதை இன்னும்‌ ஆழ்ந்த 
முக்கியத்துவமுள்ளதாக்கினார்‌. பின்பு அவர்‌, கிறிஸ்து ஒளியில்‌ (கிரேக்கம்‌: 
epiphancia), வாழ்வோர்‌ மரித்தோர்‌ யாவரையும்‌ நியாயந்தர்க்கும்‌ தம்‌ 
இராஜ்யத்தின்‌ நிறைவான ராஜரீக கடமையை நிறைவேற்றுவார்‌ என்றும்‌ 
கூறினார்‌. “திருவசனத்தைப்‌ பிரசங்கம்‌ பண்ணு” என்ற கட்டளையைக்‌ 
கொடுக்கும்‌ முன்‌, பவுல்‌ அந்த எபேசு நகரத்தின்‌ பிரசங்கியாரின்‌ கவனத்தை 
ஈர்ப்பதற்குத்‌ தம்மால்‌ முடிந்த யாவற்றையும்‌ கூறியிருந்தார்‌. 


“திருவசனம்‌” என்பதன்‌ அர்த்தம்‌ 

கட்டளையானது (கிரேக்கம்‌: 21௦0௦ 1௭ [௦90॥, “தகவலை பிரகடனம்‌ 
செய்‌, செய்தியை அறிவி, வசனத்தைப்‌ பிரசங்கி” என்று அர்த்தம்‌) எபேசுவில்‌ 
கொடுக்கப்பட்டு, தீமோத்தேயுவால்‌ வாசிக்கப்பட்ட பொழுது, அவரது 
மனதில்‌ உண்டான கருத்து என்ன? kசருஃ௦॥ £௦ 10௦90௩ என்ற வார்த்தைகளை 
தீமோத்தேயு வாசித்த பொழுது அவருக்குள்‌ ஆழப்பதிந்தது என்ன? 
அவசரமாய்‌ பிரசங்கிக்கப்பட வேண்டிய “திரு வசனம்‌” என்னவாய்‌ 
இருந்தது - என்னவாய்‌ இருக்கின்றது? 
படைப்பு மற்றும்‌ பாதுகாத்தலின்‌ வசனம்‌? 


அகிலம்‌ முழுவதையும்‌ ஆரம்பித்து வைத்த வார்த்தையானது 
வல்லமையுள்ளது: “விசுவாசத்தினாலே நாம்‌ உலகங்கள்‌ தேவனுடைய 





வார்த்தையினால்‌ உண்டாக்கப்பட்ட தென்றும்‌, இவ்விதமாய்‌, காணப்‌ 
படுகிறவைகள்‌ தோன்றப்படுகிறவைகளால்‌ உண்டாகவில்லையென்று 
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அறிந்திருக்கிறோம்‌”?” (எபி. 11:3). தேவனுடைய சிருஷ்டிக்கும்‌ 
வார்த்தைதான்‌ தண்ணீரிலிருந்து பூமியை உண்டாக்கி மற்றும்‌ 
வானங்களையும்‌ சிருஷ்டித்தது (2 பேது. 3:5). “கர்த்தருடைய 
வார்த்தையினால்‌ வானங்களும்‌, அவருடைய வாயின்‌ சுவாசத்தினால்‌ 





அவைகளின்‌ சர்வசேனையும்‌ உண்டாக்கப்பட்டது ... அவர்‌ சொல்ல ஆகும்‌, 
அவர்‌ கட்டளையிட நிற்கும்‌” (சங்‌. 33:6-9). 

தேவனுடைய மொழிதலில்‌ குடிகொண்டிருந்த பெலனானது 
படைப்பின்‌ தொடக்கத்தை விளைவித்தது என்ற கருத்தானது அவர்‌ 
சார்வத்தையும்‌ “தம்முடைய வல்லமையுள்ள வசனத்தினாலே” (எபி. 1:3) 
காங்குபவராய்‌ இருப்பதில்‌ இன்னமும்‌ காணப்பட முடியும்‌. இப்பொழுது 
இருக்கிற வானங்களும்‌ பூமியும்‌ “அந்த வார்த்தையினாலேயே” (2 பேது. 3:7) 
அக்கினிக்கு இரையாக வைக்கப்பட்டு நியாயத்தீர்ப்பின்‌ நாள்‌ வரைக்கும்‌ 
காக்கப்பட்டுள்ளது. அவரது படைப்பு மற்றும்‌ பாதுகாப்பின்‌ வசனமானது 
பெலமுள்ளதாயிருந்த போதிலும்‌, பவுல்‌ தீமோத்தேயுவுக்கு இட்ட 
கட்டளையில்‌ தேவனுடைய வசனத்தின்‌ அந்த அம்சத்தைப்‌ பற்றி 
விவாதித்ததாகக்‌ குறிப்பிடுதல்‌ எதுவும்‌ இல்லை. 











பிதாக்களுக்குத்‌ தரப்பட்ட வசனம்‌? 

தேவனுடைய வசனமானது, ஆகாம்‌, காயீன்‌, நோவா, ஆபிரகாம்‌ 
மற்றும்‌ பல பிதாக்களுக்குத்‌ தரப்பட்டது (அதி. 2:16; 4:12; 6:14; 12:1). 
தீமோத்தேயு இதை அறிந்திருந்தார்‌ (2 தீமோ. 3:15), ஆனால்‌ வசனத்தைப்‌ 
பிரசங்கிக்கும்படி பவுல்‌ தீமோத்தேயுவுக்கு எழுதியபோது தம்‌ 
கண்ணோக்கில்‌ பழைய ஏற்பாட்டுக்‌ கூற்றுக்கள்‌ எதையாவது 
கொண்டிருந்தார்‌ என்பதற்கான ஆதாரம்‌ எதுவும்‌ இல்லை. 





இஸ்ரவேலுக்குத்‌ தரப்பட்ட வசனம்‌? 

தேவனுடைய வசனமானது பயப்படக்‌ கூடிய வழிமுறையில்‌, அசையும்‌ 
சீனாய்‌ மலையின்‌ உச்சியில்‌ இருந்து கீழே சமவெளியில்‌ இருந்த 
இஸ்ரவேலின்‌ திரளான கூட்டத்தாருக்கு இடிமுழக்கம்‌ போலத்‌ 
தரப்பட்டது (யாத்‌. 20:1-19). பின்னாளில்‌, தேவன்‌ தாம்‌ வாயினால்‌ 
கூறியவைகளைக்‌ தமது விரல்களைக்‌ கொண்டு இரண்டு கற்பலகைகளில்‌ 
எழுதினார்‌ (யாத்‌. 31:18; 34:28, 29). அத்துடன்‌, மற்ற பிரமாணங்களைப்‌ 
பற்றிய ஒரு புத்தகத்தை அவர்‌ மோசேயிடத்தில்‌ (அவர்‌ எழுதிக்‌ 
கொள்ளும்படி) வாய்மொழியாக உரைத்தார்‌ (யாத்‌. 24:4; எபி. 9:19). 
கற்பலகைகள்‌ மற்றும்‌ புத்தகம்‌ ஆகிய இரண்டிலுமே கர்த்தருடைய வசனம்‌ 
அடங்கியிருந்தது (யாத்‌. 35:3). மோசே மலையிலிருந்து கழே கொண்டு 
வந்தது எதுவோ, அதுவே எபிரெய வாழ்க்கை முறைக்கான 
அதிகாரமுடையதாக, இரக்தத்தினால்‌ அர்ப்பணிக்கப்பட்டதாக இருந்தது. 
அதனுடன்‌ ஒன்றையும்‌ கூட்டவும்‌ கூடாது, அதில்‌ ஒன்றும்‌ குறைக்கவும்‌ 
கூடாது (உபா. 4:2). கர்த்தருடைய வசனமான மோசேயின்‌ பிரமாணத்தை 
அவமதித்தவன்‌ மரிக்க வேண்டியகாயிருந்தது (எபி. 10:28). மோசே மூலம்‌ 
தேவன்‌ தந்த வசனமான பிரமாணத்தில்‌ எழுதியவற்றைத்‌ தவிர 
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மற்றவைகளைப்‌ பேசத்‌ துணிபவன்‌ எவனும்‌ தேவனுடைய சத்தியம்‌ 
இல்லாது பேசுபவனாய்‌ இருந்தான்‌. இருந்தாலும்‌, நியாயப்பிரமாணத்தில்‌ 
கர்த்தருடைய வசனம்‌ முக்கியத்துவம்‌ வாய்ந்ததாக இருந்த போதிலும்‌, 
பவுல்‌ தீமோத்தேயுவுக்குக்‌ கட்டளை கொடுக்கையில்‌ அந்த பிரமாணக்கைக்‌ 
கும்‌ மனதில்‌ கொண்டிருந்ததற்கான சுட்டிக்காட்டுதல்‌ எதுவும்‌ இல்லை. 


நபராக ஆன வசனம்‌? 

அது போலவே, பவுலின்‌ கட்டளையில்‌ 1௦05 என்ற வார்த்தையின்‌ 
குறிப்பிட்ட அர்த்தமாக யோவான்‌ 1:1ல்‌ உள்ளதும்‌ தோன்றுவதில்லை: 
“அதியிலே வார்த்தை இருந்தது, அந்த வார்த்தை தேவனிடத்திலிருந்தது, 
அந்த வார்த்தை தேவனாயிருந்தது. ” யோவான்‌ 1:1ல்‌ உள்ள அந்த வார்த்தை 
யானது “மாம்சமாகி ... நமக்குள்ளே வாசம்‌ பண்ணின” (யோவா. 1:14). 
இயேசுகிறிஸ்துவே அன்றி வேறு எவரும்‌ அல்ல. தீமோத்தேயு கிறிஸ்துவைப்‌ 
பற்றிப்‌ பிரசங்கிக்க வேண்டும்‌ என்பது உண்மையாய்‌ இருக்கையில்‌ 
(அப்‌. 8:ஐக்‌ காணவும்‌), 2 தீமோத்தேயு 4:2ன்‌ “திருவசனம்‌” என்பது 
தீமோத்தேயு அறிவிக்க வேண்டிய கிறிஸ்துவைப்‌ பற்றிய தகவல்‌ அல்லது 
செய்தியாக இருக்க வேண்டும்‌ என்று தோன்றுகின்றது. அவர்‌ 
“வார்த்தையாகிய” இயேசுவைப்‌ பற்றிய “திருவசனத்தை“ப்‌ பிரசங்கிக்க 
வேண்டியதாய்‌ இருந்தது. 








ஸ்‌ வசனத்தைப்‌ பற்றிய வார்த்‌ை 
B [ததை ID, ததை 


இராஜ்யத்தின்‌ வசனம்‌ 

கிறிஸ்துவின்‌ சீஷர்கள்‌ என்ற வகையில்‌ பவுலும்‌ தீமோத்தேயுவும்‌, 
இயேசு பிரசங்கித்தவற்றையே பிரசங்கிப்பார்கள்‌. மாற்கு 2:2ல்‌, இயேசு 
“வசனத்தைப்‌” போதித்ததாகக்‌ கூறப்படுகின்றது. இயேசுவின்‌ செய்தியானது 
“இராஜ்யத்தின்‌ வசனமாயிருந்தது” (மத்‌. 13:19). தேவன்‌ என்றென்றைக்கும்‌ 
அழியாத ஒரு இராஜ்யத்தை எழும்பப்‌ பண்ணுவார்‌ என்ற தானியேலின்‌ 
முன்னுரைத்தல்‌ (தானி. 2:44) இயேசுவுக்குப்‌ பழக்கப்பட்ட தாயிருந்தது; 
அந்த இராஜ்யத்தை நிலைநாட்டுவதற்காகவே அவர்‌ பரலோகத்தை விட்டு 
வந்திருந்தார்‌. “சத்தியத்தைக்‌ குறித்துச்‌ சாட்சி கொடுக்க நான்‌ பிறந்தேன்‌; 
இதற்காகவே இந்த உலகத்தில்‌ வந்தேன்‌” (யோவா. 18:37). “காலம்‌ 
நிறைவேறிற்று, தேவனுடைய இராஜ்யம்‌ சமீபமாயிற்று” (மாற்‌. 1:15) என்று 
அவர்‌ அறிவித்தார்‌. அதன்படியே அவர்‌ பலஸ்தீன நாட்டின்‌ பகுதிகள்‌ 
முழுவதிலும்‌ மூன்று ஆண்டளவாகப்‌ பயணம்‌ செய்து, “அவர்களுடைய 








ஜெப ஆலயங்களில்‌ உபதேசித்து, இராஜ்யத்தின்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ 
பிரசங்கித்து” (மத்‌. 4:23) வந்தார்‌. கி.பி. 29ல்‌ இயேசு, “... இங்கே 
நிற்கறெவர்களில்‌ சிலர்‌ தேவனுடைய இராஜ்யம்‌ பலத்தோடே வருவதைக்‌ 
காணுமுன்‌, மரணத்தை ருசி பார்ப்பதில்லை” (மாற்‌. 9:1) என்று 
முன்னுரைக்குமளவுக்கு, இராஜ்யமானது உடனடியாக வருவதாயிருந்தது. 

இயேசுவின்‌ சொந்த ஊழியக்கால கட்டத்தில்‌ (கி.பி. 27-30) 
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உண்மையில்‌ ஒரு தயாரிப்பு விதத்தில்‌ மக்கள்‌ இயேசு மற்றும்‌ யோவான்‌ 
ஆகியோரின்‌ போதனையின்படி முழுக்காட்டப்பட்டவர்கள்‌ (மத்‌. 3:1-6; 
யோவா. 4:1, 2), இராஜ்யத்தில்‌ பிரவேசித்துக்‌ கொண்டிருந்தார்கள்‌ (லூக்‌. 
16:16). அவர்கள்‌ ஜலத்தினாலும்‌ ஆவியினாலும்‌ மறுபடியும்‌ பிறந்து 
(யோவா. 3:5), கர்த்தருக்கு ஆயத்தப்பட்டுக்‌ கொண்டிருந்தார்கள்‌ (லூக்‌. 
1:17). இருந்தாலும்‌, உண்மை அர்த்தத்தில்‌ /கருத்தில்‌, இயேசு 
பரலோகத்திற்கு எழுந்து சென்று தேவனுடைய வலது பாரிசத்தில்‌ அமர்ந்து, 
வானத்திலும்‌ பூமியிலும்‌ சகல அதிகாரத்தையும்‌ பெறும்‌ வரையில்‌ 
(மத்‌. 28:18; அப்‌. 2:29, 30) இராஜ்யமானது உண்மையில்‌ நிலை 
நாட்டப்படவில்லை. 

இயேசுவால்‌ பிரசங்கிக்கப்பட்ட இராஜ்யமானது தனிச்‌ சிறப்பான 
குன்மையுடையதாய்‌ இருந்தது. அது இவ்வுலகத்திற்குரியதாயிராமல்‌, 
பரலோகத்திற்குரியதாய்‌ இருந்தது (யோவா. 18:36; மத்‌. 4:17): “பரலோக 
இராஜ்யம்‌ சமீபித்திருக்றெது.” அதன்‌ பலமானது இரும்பு ஆயுதங்களில்‌ 
அல்ல ஆனால்‌ அன்பின்‌ வலிமையிலேயே இருந்தன (மத்‌. 5:44). அதன்‌ 
தோற்ற அமைப்பானது மேட்டிமையல்ல ஆனால்‌ தாழ்மை என்பதாக 
இருந்தது (மத்‌. 5:5). அது வாங்குவதை/ பெறுவதை அல்ல ஆனால்‌ 
கொடுப்பதையே வலியுறுத்தியது (மத்‌. 10:8). அது காணக்கூடியதோ அல்லது 
தொட்டு உணரக்‌ கூடியதோ அல்ல, ஆனால்‌ மனிதர்களுடைய 
இருதயங்களில்‌ வாழக்‌ கூடியதாகும்‌ (லூக்‌. 17:21; யோவா. 18:36ஐக்‌ 
காணவும்‌). கிருபை, சமாதானம்‌ மற்றும்‌ நீதி ஆயெவைகளே அதன்‌ 
கொள்கைகள்‌ ஆகும்‌ (மத்‌. 5:8-9). உண்மையிலேயே அது இவ்வுலக 
வாழ்வுக்குப்‌ பின்வரும்‌ பரலோக இராஜ்யத்தின்‌ ஒரு முன்‌ சுவையாகும்‌. 

இயேசு பரத்துக்கேறிய பிறகு வந்த முதல்‌ பெந்தெகொஸ்தே நாளான்று 
இராஜ்யம்‌ நிலைவரப்படுவதற்கான சரியான காலம்‌ என்று குறிப்பால்‌ 
கூறப்பட்டது. அந்த நாளில்‌ புதிதாக முடி சூட்டப்பட்ட அரசரானவர்‌ 
இப்பொழுது பரலோகத்தில்‌ தம்‌ பிதாவினால்‌ “ஆனந்த தைலத்தை”க்‌ 
கொண்டு அபிஷேகம்‌ பண்ணப்பட்டார்‌ (எபி. 1:9). அவரின்‌ முடி 
சூட்டுதலுக்குப்‌ பிறகு அவர்‌ செய்த முதல்‌ ராஜரிகச்‌ செயல்‌ அவரது 
தூகர்களான அப்போஸ்தலர்கள்‌ அரச அதிகாரத்துடன்‌ தரித்துக்‌ 
கொள்வதற்கென்று அவர்களுக்குப்‌ பரிசுத்த ஆவியை அனுப்பியதேயாகும்‌ 
(அப்‌. 2:33; 2 கொரி. 5:20). பிறகு அந்தக்‌ தூதார்கள்‌, ரோமாபுரியில்‌ அரசாளும்‌ 
பூமிக்குரிய அரசரைத்‌ தவிர, “இயேசு என்னும்‌ வேறொரு இராஜா” (அப்‌. 
17:7) இருப்பதாகப்‌ பூமியின்‌ கடைசி பரியந்தம்‌ அறிவித்தார்கள்‌. 
உயர்த்தப்பட்ட கிறிஸ்துவைப்‌ பற்றிய “வசனத்தை?” (அப்‌. 2:41) 
எங்கெல்லாம்‌ பாவிகள்‌ சந்தோஷமாய்‌ ஏற்றுக்‌ கொண்டார்‌ 





களோ, அங்கெல்லாம்‌ அவர்கள்‌ முழுக்காட்ட ப்பட்ட ர்கள்‌. ஆயிரக்கணக்‌ 
கானவர்கள்‌ “வசனத்தினால்‌” ஜெறிப்பிக்கப்பட்டு (யாக்‌. 1:18; 1 பேது. 1:23, 
24ஐக்‌ காணவும்‌), ஜலத்தினாலும்‌ ஆவியினாலும்‌ தாங்கள்‌ 
பிறப்பிக்கப்படுவதை நிறைவு செய்வதற்காகத்‌ தண்ணீருள்ள இடங்களை 
நோக்கி வழி நடத்தப்பட்டார்கள்‌ (யோவா. 3:5). 
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“வசனம்‌” பிரசங்கிக்கப்பட்ட பொழுதெல்லாம்‌, “இராஜ்யத்தின்‌ 
நற்செய்தியாகிய” (அப்‌. 8:12) கிறிஸ்துவே பிரசங்கிக்கப்பட்டார்‌ (அப்‌. 8:5). 
முழுகுதலின்‌ போது, பாவிகள்‌ இருளின்‌ அதிகாரத்தினின்று விடுதலையாகி 
தேவனுடைய அன்பின்‌ குமாரனுடைய இராஜ்யத்திற்கு உட்படுத்தப்‌ 
பட்டார்கள்‌ (கொலோ. 1:13). இந்தப்‌ பூமியில்‌ (கிறிஸ்துவின்‌) 
இராஜ்யத்திற்கென்று உண்மை நிறைந்த ஊழியம்‌ செய்யும்‌ போது, பல 
உபத்திரவங்களுக்குப்பின்‌, அவர்கள்‌ இதைவிடச்‌ சிறந்த உலகமான 
“தேவனுடைய இராஜ்யத்திற்குள்‌ பிரவேசிப்பது” உறுதிப்படுத்தப்படும்‌ 
(அப்‌. 14:22). இவ்விதமாக, இயேசுவினால்‌ அறிவிக்கப்பட்ட இராஜ்யத்தின்‌ 
வசனமே (மத்‌. 13:19) தீமோத்தேயுவுக்குப்‌ பவுல்‌ கட்டளையிட்ட பொழுது, 
அவரது (பவுலின்‌) சிந்தையில்‌ இருந்தது. அந்த இராஜ்யத்துடன்‌ 
தொடர்புடைய ஒவ்வொன்றும்‌ தீமோத்தேயுவின்‌ பிரசங்கத்தில்‌ 





உள்ளடக்கப்பட வேண்டியிருந்தது. 


புதிய ஏற்பாட்டின்‌ புத்தகங்கள்‌ 

இராஜாவால்‌ அனுப்பப்பட்ட பரிசுத்த ஆவியானவர்‌, மத்தேயு, 
யோவான்‌ மற்றும்‌ பேதுரு போன்ற அப்போஸ்தலர்களைச்‌ சகல 
சத்தியத்திற்குள்ளும்‌ வழி நடத்தினார்‌ (யோவா. 16:13). ஆவியானவர்‌, 
மாற்கு, லூக்கா, யாக்கோபு மற்றும்‌ யூதா போன்ற தீர்க்கதரிசிகளையும்‌ 
ஏவினார்‌ (அப்‌. 13:1, 2), மற்றும்‌ அவர்‌ பவுலை அவர்‌ பேசிய (1 கொரி. 2:13) 
மற்றும்‌ எழுதிய குறைந்தபட்சம்‌ பன்னிரெண்டு புத்தகங்களின்‌ (1 கொரி. 
14:37) வார்த்தைகளிலும்‌ அவரை வழி நடத்தினார்‌. பவுலிடத்திலிருந்து 
தீமோத்தேயு தமக்குக்‌ கட்டளையை பெற்றுக்‌ கொண்ட வேளையில்‌ 
(யோவானின்‌ எழுத்துக்கள்‌ தவிர) இவை யாவும்‌ நிறைவேற்றப்‌ 
பட்டிருந்தால்‌, அந்த இளம்‌ மனிதர்‌ பிரசங்கிக்கும்படியாக ஏராளமான 
குகவல்கள்‌ கொண்ட எழுதப்பட்ட “வசனம்‌? அவருக்கு இருந்தது. 
நடைமுறைப்படி பேசுவதென்றால்‌, கி.பி. சுமார்‌ 96ம்‌ ஆண்டளவில்‌ 
“வசனம்‌” என்பது புதிய ஏற்பாட்டின்‌ வடிவில்‌ கிடைத்து; அதிலிருந்து 
சுவிசேஷ ஊழியர்கள்‌ தங்கள்‌ பிரசங்க விஷயங்களைப்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ள 
ஏதுவாய்‌ இருந்தது. 

வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தின்‌ புத்தகத்துடனோ (வெளி. 22:18, 19) 
அல்லது எஞ்சியுள்ள இருபத்தியேழு புத்தகங்களுடனோ ஒன்றையாவது 
கூட்டவோ அல்லது அவைகளிலிருந்து ஒன்றையாவது குறைக்கவோ 





அஞ்சுகின்ற தேவமனிதரிடத்தில்‌ சரியான எண்ணப்போக்கு காணப்‌ 
படுகின்றது. அவர்‌ கிறிஸ்துவின்‌ உபகேசக்திற்கு அப்பால்‌ செல்லாதிருக்கத்‌ 
தீர்மானம்‌ செய்கின்றார்‌ (2 யோவா. 9-11). “கிறிஸ்துவின்‌ உபதேசத்தை” 
கிறிஸ்துவின்‌ தெய்வீகத்தைப்‌ பற்றிய அர்த்தம்‌ என்ற வகையில்‌ விளக்கம்‌ 





கொடுப்பவர்‌ எவரும்‌ கூட இந்தப்‌ புத்தகங்களின்‌ போதனையை இன்னமும்‌ 
கட்டுப்படுத்துகின்றவராய்‌ இருக்கின்றார்‌. கிறிஸ்துவின்‌ தெய்வீகமானது 
அவரது அதிகாரத்தில்‌ உள்ளடங்கியுள்ளதாலும்‌ (மத்‌. 28:18; 1 பேது. 3:22), 
அவர்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ கட்டும்படியும்‌ கட்டவிழ்க்கும்படியும்‌ தமது 
அதிகாரத்தை அவர்களுக்குக்‌ கொடுத்திருந்ததாலும்‌ (மத்‌. 16:19; 18:18) இது 
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உண்மையாய்‌ உள்ளது. புதிய ஏற்பாட்டின்‌ ஒவ்வொரு புத்தகத்தையும்‌ 
அப்போஸ்தலர்‌(களில்‌ ஒருவா்‌) எழுதியுள்ளார்‌ அல்லது ஆதரித்துச்‌ 
சம்மதித்திருக்கின்றார்‌. கட்டுவதற்கு அல்லது கட்டவிழ்ப்பதற்கான 
அவர்களது அதிகாரம்‌ அவைகள்‌ ஒவ்வொன்றிலும்‌ காணப்படுகின்றது, 
அவைகளுக்குப்‌ புறம்பேயோ எவ்வித அதிகாரமுடைமையும்‌ கிடையாது. 
அப்போஸ்கலர்களின்‌ உபதேசத்தைப்‌ புறக்கணித்தல்‌ என்பது (அப்‌. 2:42) 
கிறிஸ்துவின்‌ உபதேசத்தைப்‌ புறக்கணிப்பதாகும்‌ (லூக்‌. 10:16; 1 யோவா. 
4:6). அவர்களின்‌ வசனம்‌ கிறிஸ்துவின்‌ வசனமாகின்றது, அவரது வசனமே 
நியாயத்தீர்ப்பின்‌ வசனமாகின்றது (யோவா. 12:48). 

நியாயத்தீர்ப்பின்‌ நாளின்‌ போது வேதாகமத்தின்‌ புத்தகங்களே நமது 
ஆத்துமாக்களை நியாயந்தீர்க்கப்‌ பயன்‌ படுத்தப்படும்‌ என்று இதன்‌ 
தொடர்ச்சியாகக்‌ கூறப்படுகின்றது (வெளி. 20:12ஐக்‌ காணவும்‌). 
அவைகளில்‌ இருந்துதான்‌ மரித்தோர்‌ தங்கள்‌ கரியைகளுக்குத்‌ தக்கதாக 








நியாயந்தீர்க்கப்படுவார்கள்‌. வானமும்‌ பூமியும்‌ ஒழிந்து போகும்‌, ஆனால்‌ 
வேதாகமத்தின்‌ புத்தகங்கள்‌ அழிக்க முடியாதவைகளாய்‌ இருக்கின்றன 
(மத்‌. 24:35). இராஜ்யத்தின்‌ குடிமக்களுக்குப்‌ பக்திவிருத்தியூட்டவும்‌, 
பரிசுத்தமாக்கப்பட்ட அனைவருக்குள்ளும்‌ அவர்களுக்குச்‌ சுதந்தரத்தைக்‌ 
கொடுக்கவும்‌ (அப்‌. 20:32) தெய்வீகத்தால்‌ உருவாக்கப்பட்ட இந்த 
இருபத்தியேழு புத்தகங்களில்‌ “அவருடைய கிருபையுள்ள வசனம்‌” 
(அப்‌. 20:32) இன்றைய நாட்களில்‌ அடங்கியுள்ளது, வெற்றைத்‌ தவிர வேறு 
எவற்றிலும்‌ அல்லது இவைகளை விடக்‌ குறைவானவற்றிலும்‌ இது 
அடங்கியிருக்கவில்லை. 


வசனத்தைப்‌ பிரசங்கிப்பதில்‌ உள்ளடங்கியுள்ள 
பாடக்‌ கருத்துக்கள்‌ 

இருபத்தியேழு புத்தகங்களுமே “தேவனால்‌ ஏவப்பட்ட வை” (2 தீமோ. 
3:16) என்ற தகுதியுடையவைகளாய்‌ இருப்பதால்‌, அவைகளில்‌ 
கூறப்பட்டுள்ள ஒவ்வொரு பாடக்‌ கருத்தும்‌, தேவனுடைய மனுஷன்‌ 
தேறினவனாகவும்‌, எந்த நற்கிரியையும்‌ செய்யத்‌ தகுதியுள்ளவனாகவும்‌ 
இருக்கும்படியாக, உபதேசத்துக்கும்‌, கடிந்து கொள்ளுதலுக்கும்‌, 
சீர்திருத்தலுக்கும்‌, நீதியைப்‌ படிப்பிக்குதலுக்கும்‌ பிரயோஜன 
முள்ளவைகளாயிருக்கிறது. பிரயோஜனமானவைகளில்‌ ஒன்றையும்‌ 
மறைத்து வைக்கவில்லை என்று சுத்த/நல்மனச்‌ சாட்சியுடன்‌ தம்‌ 
ஊழியத்தின்‌ முடிவில்‌ ஒரு பிரசங்கியாரால்‌ கூற முடிந்தால்‌, அவர்‌ 
பாக்கியவான்‌ ஆவார்‌. உண்மையுள்ள பிரசங்கியார்‌ தேவனுடைய 
ஆலோசனையில்‌ ஒன்றையும்‌ மறைத்து வைக்காமல்‌ எல்லாவற்றையும்‌ 
அறிவிப்பதினால்‌, எல்லாருடைய இரத்தப்‌ பழிக்கும்‌ நீங்கி சுத்தமாய்‌ 
இருக்கின்றார்‌ (அப்‌. 20:20-27). 
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வேதாகமத்தின்‌ ஏவுதல்‌ 

இந்த பாடம்‌ முழுவதிலும்‌ வலியுறுத்தப்பட்டுள்ளபடி, வேதாகமத்தின்‌ 
தெய்வீக ஏவுதல்‌ என்பது வேதாகமத்தில்‌ உள்ளடங்கிய பாடக்‌ 
கருத்துக்களில்‌ ஒன்றாகவும்‌, இன்றைய நாட்களில்‌ வசனத்தைப்‌ 
பிரசங்கிப்பதை அவசரத்‌ தேவையாக வலியுறுத்துவதாகவும்‌ உள்ளது. 
வில்லியம்‌ ஷேக்ஸ்பியரின்‌ நாடகங்கள்‌ அல்லது ஜான்‌ மில்ட்டனின்‌ 





உரைநடைகள்‌ அல்லது ஆல்‌ஃபிரட்‌ டென்னிஸனின்‌ கவிதைகள்‌ 
ஆகியவற்றை விட இதன்‌ ஏவுதலானது உயர்‌ தரமானதாய்‌ இராவிட்டால்‌, 
வேதாகமம்‌ முற்றிலும்‌ மனிதனால்‌ ஏற்பட்ட ஒரு புத்தகமாகி விடும்‌, அதை 
அதிகாரமுடையதாகப்‌ பிரசங்கிக்க முடியாது. “மனிதனுடைய வழி 
அவனாலே ஆகிறதல்ல” (எரே. 10:23) என்பதால்‌, மனிதனில்‌ இருந்து 
வேதாகமம்‌ வந்திருந்தால்‌, அது மனித குலத்தை முற்றிலும்‌ அநாதரவான 
நிலைமையிலேயே விட்டிருக்கும்‌. வேதாகமம்‌ [ஒருவரின்‌] கால்களுக்குத்‌ 
தீபமும்‌ [அவரது] பாதைக்கு வெளிச்சமுமாயிருக்கிறது” (சங்‌. 119:105). இது 
முற்றிலும்‌ மனித வெளிச்சமாய்‌ இருந்தால்‌, பழைய மற்றும்‌ புதிய 
ஏற்பாடுகளின்‌ அறுபத்தியாறு புத்தகங்களும்‌ நம்பிக்கைக்குத்‌ தகுதியான 
வழிகாட்டியென்று ஒருவர்‌ தைரியமாய்ச்‌ சரணடைய வேண்டியதாகும்‌. 
இப்புத்தகத்தை இருக்கச்‌ செய்வதற்குச்‌ சுமார்‌ நாற்பது மனித 
எழுத்தாளர்கள்‌ உதவி செய்திருந்தாலும்‌, அந்த எழுத்தாளர்கள்‌ தங்கள்‌ 
எழுத்துப்‌ பணியில்‌ மேற்பார்வையிடப்பட்டு, பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ 








தாங்கப்பட்டார்கள்‌ (2 பேது. 1:21). KIV மற்றும்‌ தமிழ்‌ மொழிபெயர்ப்பில்‌ 
2 பேதுரு 1:20ல்‌ உள்ள (“வேதத்திலுள்ள எந்தத்‌ தீர்க்ககரிசனமும்‌ 
சுயதோற்றமான பொருளையுடையதாயிராது ...?” என்ற) வசனமானது 
ஒருவர்‌ வசனப்பகுதிக்குத்‌ தம்‌ சுய விளக்கத்தைத்‌ தரக்‌ கூடாது என்று 
அர்த்தப்படுத்துவதாகத்‌ தவறான விளக்கம்‌ தந்துள்ளார்கள்‌. அவர்கள்‌ 





இதைப்‌ போதிக்கும்‌ பொழுதே, அவர்கள்‌ எதைச்‌ செய்யக்‌ கூடாது என்று 
கூறுகின்றார்களோ, அதை அவர்களே செய்கின்றார்கள்‌. உண்மை 
என்னவென்றால்‌, ஓவ்வொரு போதகரும்‌ தாம்‌ கலந்துரையாடுகின்ற 
எந்தவொரு வேதவசனப்‌ பகுதிக்கும்‌ தம்‌ சொந்த விளக்கத்தைக்‌ 
கொடுக்கின்றார்‌ - அவர்‌ அவ்வாறே செய்ய வேண்டியதாய்‌ இருக்கின்றது. 

எஸ்றாவும்‌ அவருடைய சக போதகர்களும்‌ தேவ வசனத்தை 
“புருஷரும்‌, ஸ்திரீகளும்‌ கேட்டு அறியத்‌ தக்கதாக? (நெகே. 8:2) 
வாசித்தார்கள்‌; “அவர்கள்‌ தேவனுடைய நியாயப்‌ பிரமாணப்‌ புஸ்தகத்தை 
தீர்க்கமாக வாசித்து, அர்த்தஞ்‌ சொல்லி, வாசித்ததை அவர்களுக்கு விளங்கப்‌ 
பண்ணினார்கள்‌” (நெகே. 8:8). போதகர்கள்‌ விளக்கம்‌ சொல்வகைத்‌ 
தவிர்க்க முடியாது. அவர்கள்‌ சரியான விளக்கம்‌ தருவதில்‌ கவனமாய்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌, இல்லையென்றால்‌ வேதவசனங்களை அவர்கள்‌ “தங்களின்‌ 
சொந்த மற்றும்‌ பிறரது - அழிவுக்கு”ப்‌ புரட்டி விடக்கூடும்‌ (2 பேது. 3:16). 
பிரிவினை ஏற்படுத்த வேண்டும்‌ என்பதற்காகப்‌ பலர்‌ “தேவ வசனத்தைத்‌ 
தந்திரமாகக்‌” கையாளுகின்றார்கள்‌ (2 கொரி. 4:2). “அநேகரைப்‌ போல, 
நாங்கள்‌ தேவ வசனத்தைக்‌ கலப்பாய்ப்‌ பேசாமல்‌” (2 கொரி. 2:17) என்று 
பவுல்‌ கூறினார்‌. இந்த வசனமானது (2 பேது. 1:20) “வேதவசனங்கள்‌ எவர்‌ 
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ஒருவரின்‌ தனிப்பட்ட முடிவின்படியாக விளக்கம்‌ தரப்படக்‌ கூடாதென்று 
தெளிவாய்க்‌ காட்டுகின்றன” என்று கூறி ரோமன்‌ கத்தோலிக்கர்களும்‌ 
தவறாகப்‌ பயன்படுத்துகின்றார்கள்‌. அவர்களுடைய உரிமைக்‌ 
கட்டளையின்படி, ரோமன்‌ கத்தோலிக்க சபையின்‌ அலுவலக ரீதியான 
விளக்கம்‌ தருதல்‌ மட்டுமே அனுமதிக்கப்படுகின்றது. 

பேதுரு உண்மையிலேயே என்ன கூறினார்‌? அவர்‌, வேதவசனப்‌ 
பகுதிகளின்‌ அர்த்தங்களை ஆராய்வது பற்றிப்‌ பேசவில்லை, ஆனால்‌ 
வேதவசனங்கள்‌ எப்படி வந்தன என்பது பற்றிப்‌ பேசினார்‌. அவைகள்‌ 
(வேதவசனங்கள்‌) எழுத்தாளர்களின்‌ சொந்த சிந்தனையில்‌ 
தோன்றியிருந்தவைகள்‌ அல்ல (தகவலை அவர்‌ தம்‌ சொந்தத்தில்‌ 
கட்ட விழ்க்கவில்லை [கிரேக்கம்‌: சர/ப5ர5]). எந்த ஒரு வேதவசனமும்‌, எந்தக்‌ 
காலத்திலும்‌ அதை எழுதியவரின்‌ சொந்த சித்தத்தில்‌ இருந்து வந்தது அல்ல; 
மாறாக, மனிதர்கள்‌ அவைகளை எழுதுவதில்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ 
வழிநடத்தப்பட்டார்கள்‌. ஆகையால்‌, வேதவசனங்களின்‌ தெய்வீக 
ஏவுதலானது எந்த மனித மூல ஆதாரத்திற்கும்‌ எதிர்ப்பானது என்று பேதுரு 
நினைத்தார்‌. பேதுரு வேதாகமத்தைத்‌ தனிச்‌ சிறப்பான இடத்தில்‌ 
வைத்தார்‌. அது ஒரு புத்தகம்‌ மட்டுமல்ல; அது புத்தகங்களுக்கெல்லாம்‌ 
புத்தகமாக இருக்கின்றது. வேதாகமம்‌ இவ்விதமாய்ப்‌ புரிந்து 
கொள்ளப்படும்போது மட்டுமே அது தனது உரிமை நிறைந்த இடத்தைப்‌ 
பெறுவதுடன்‌, மனிதர்களின்‌ இருதயங்களில்‌ தனது வல்லமையை 
செலுத்தவும்‌ முடியும்‌. 

“வேதவாக்கியங்களெல்லாம்‌ தேவ ஆவியினால்‌ அருளப்‌ 











பட்டிருக்கின்றது” (கிரேக்கம்‌: theopாeus1௦5) என்ற பவுலின்‌ அறிவிப்பு மிக 
முக்கியமான இன்னொரு வசனப்‌ பகுதியாகும்‌. மனித எழுத்துக்கள்‌ 
மனிதரால்‌ சுவாசிக்க(ஏற்படுத்த)ப்‌ பட்டவைகளாகும்‌ (கிரேக்கம்‌: 
anthropneustos). வேதவசனங்கள்‌ “அருளுப்பட்டவை” என்ற மொழி 
பெயர்ப்பானது விரும்பத்‌ தக்க சிலவற்றை விட்டுச்‌ செல்கின்றது. இலத்தீன்‌ 
மொழியில்‌ “1ம்‌” என்பது “உட்சுவாசித்தல்‌” என்று அர்த்தமாகின்றது. 
இறந்து போன புத்தகங்களின்‌ ஒரு தொகுதிக்குள்ளாக தேவன்‌ 
சுவாசிக்கவில்லை, ஆனால்‌ தேவனுடைய சுவாசத்தினாலே இப்புத்தகங்கள்‌ 





ஏற்பட்டன: அவைகள்‌ தேவனால்‌ அருளப்பட்டன. வேறுபடுத்தி ஒப்பிடும்‌ 
வழிமுறையில்‌ காணுகையில்‌, உயிரற்ற களி மண்ணால்‌ ஆன உடலில்‌ 
தேவன்‌ தம்‌ உயிர்‌ மூச்சைக்‌ கொடுத்தபோது, ஆதாம்‌ உயிர்‌ வாழத்‌ தொடங்‌ 
கினார்‌; இவ்வழி முறையில்‌ வேதாகமம்‌ உயிர்‌ பெறவில்லை. தேவன்‌ தமது 
உயிர்‌ மூச்சைக்‌ கொடுத்து ஜீவனும்‌ வல்லமையுள்ளதுமாக்குவதற்கு உயிரற்ற 
புத்தகங்கள்‌ எதுவும்‌ இருக்கவில்லை. மாறாக தேவன்‌ தமது பரிசுத்த 
ஆவியானவரை அனுப்பி, அவர்‌ இவைகளை ஏற்படுத்திய பொழுது இந்தப்‌ 
புத்தகங்கள்‌ ஜீவனும்‌ வல்லமையுள்ளவைகளுமாயின. வேதாகமம்‌ “ஏவுகல்‌ 
பெற்றது” (i॥5றராe) என்பது (2 தமோ. 3:16; தமிழில்‌ இது 
“அருளப்பட்டிருக்கிறது” என்றுள்ளது) theopneust௦5 என்பதன்‌ மிகச்‌ சரியான 
மொழிபெயர்ப்பு அல்ல. 

உயர்ந்த ஒரு தளத்தில்‌, வேதாகமத்தின்‌ ஏவுதல்‌ (08178141௦0 என்ற 
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போதுமாயிராத வார்த்தையைப்‌ பயன்படுத்த) என்பது தேவன்‌ 
சுவாசித்ததாக உள்ளது. சுவிசேஷப்‌ பிரசங்கியார்கள்‌ தங்கள்‌ பிரசங்கத்தைக்‌ 
கேட்பவர்களின்‌ இருதயங்களில்‌ தேவன்‌ எழுதிய புத்தகம்‌ என்ற கருத்தை 
நிலைநாட்டுவதினால்‌ பரிசுத்த ஊழியம்‌ ஒன்றைச்‌ செய்கின்றார்கள்‌. 
வேதாகம எழுத்தாளர்‌ ஒருவர்‌, “கர்த்தருடைய ஆவியானவர்‌ என்னைக்‌ 
கொண்டு பேசினார்‌; அவருடைய வசனம்‌ என்னுடைய நாவில்‌ இருந்தது” 
(2 சாமு. 23:2) என்று கூறினார்‌. 


தனிப்பட்ட முறையில்‌ சொந்தமான ஒரு தேவன்‌ 

வசனத்தின்‌ ஊழியர்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ கலந்துரையாடக்‌ கூடிய 
சிலாக்யெம்‌ பெற்றுள்ள மாபெரும்‌ பாடக்‌ கருத்துக்களில்‌ இன்னொன்று, 
தனிப்பட்ட முறையில்‌ சொந்தமான ஒரு தேவன்‌ என்ற உபதேசம்‌ ஆகும்‌. 
அலைத்தின்‌ பின்னால்‌ வல்லமையுள்ள சிருஷ்டிக்கும்‌ சக்தி இருப்பது 
மட்டுமின்றி, அந்தச்‌ சக்தியானது ஒரு நபரில்‌ வாசமாய்‌ இருக்கின்றது. 
“தாதை உண்டாக்கனெவர்‌ கேளாரோ? கண்ணை உருவாக்கினவர்‌ 
காணாரோ?” (சங்‌. 94:9). மனித உடல்‌ தோற்றத்தை உருவாக்கினவர்‌ 
தெய்வீக நபருக்குக்‌ குறைந்தவராய்‌ இருக்க முடியாது. அவர்‌ சந்திக்கின்றார்‌ 
(ஏசா. 55:8); அவர்‌ அறிகின்றார்‌ (யாத்‌. 3:7); அவர்‌ நினைவுகூருகின்றார்‌ 
(யாத்‌. 6:5); அவர்‌ அன்புகூருகின்றார்‌ (யோவா. 3:16); அவர்‌ கோபம்‌ 
கொள்ள முடியும்‌ (சங்‌. 103:9). அவர்‌ இவ்வகையான மனிதப்‌ பண்புகளைக்‌ 
கொண்டிருந்தாலும்‌ அவர்‌ மாம்சத்திலும்‌ எலும்பிலும்‌ ஆன சரீரம்‌ 
கொண்டவராய்‌ இருப்பதில்லை (லூக்‌. 24:39). அவர்‌ ஆவியாய்‌ 
இருக்கின்றார்‌ (யோவா. 4:24) மற்றும்‌, அவர்‌ மரணத்திற்கு உட்பட்டவர்‌ 
அல்ல (1 தீமோ. 1:17; 6:16). ஜீவனை விரும்பி, கல்லறைக்குள்ளேயே அழிந்து 
ஒன்றுமில்லாமல்‌ போவதை விரும்பாதிருக்கின்றவர்‌, தம்மைப்‌ 
படைத்தவரே (பிர. 12:1) தமது நித்திய மீட்பராய்‌ இருப்பது பற்றி அகம்‌ 
மகிழ்கின்றார்‌ (1 தீமோ. 1:1). மதிப்பை உணர்ந்த அழியக்‌ கூடியவர்‌ தம்‌ 
ஆத்துமாவின்‌ ஆழத்தில்‌ இருந்து, “இருந்தவரும்‌ இருக்றெவரும்‌ 
வருகிறவருமாகிய சர்வவல்லமையுள்ள தேவனாகிய கர்த்தர்‌ பரிசுத்தர்‌ 





பரிசுத்தர்‌ பரிசுத்தர்‌” (வெளி. 4:8) என்று பாட வேண்டும்‌. வசனத்தைப்‌ 
பிரசங்கிக்கும்‌ ஒருவர்‌, தம்‌ பிரசங்கத்தைக்‌ கேட்பவர்களுக்கு அவர்களின்‌ 
பரலோக பிதாவைக்‌ கட்டிச்‌ சேரவும்‌, அவருடன்‌ அவர்கள்‌ என்றென்றும்‌ 
வாழும்படி செய்யவும்‌ அதிகக்‌ கருத்துக்களைப்‌ பெற்றுள்ளார்‌. 


தேவனுடைய குமாரன்‌ 

தீமோத்தேயுவுக்குப்‌ பவுலின்‌ கட்டளையைச்‌ செயல்படுத்து 
கின்றவர்களால்‌ வளர்க்கப்பட்ட முக்கிய பாடக்‌ கருத்துக்களில்‌ ஒன்றாக 
இருப்பது, மனிதர்களை, மனிதர்களின்‌ குமாரர்களை விட இணக்கமான 
மற்றும்‌ அருள்‌ பொழியும்‌ உதடுகள்‌ உள்ளவருமாக (சங்‌. 45:2) 
இருப்பவரைக்‌ காணும்படி அனுமதிப்பதேயாகும்‌. இவரில்தான்‌ பிதா 
மிகவும்‌ பிரியமாய்‌ இருந்து அவரில்‌ அன்புகூருகின்றார்‌ (மத்‌. 3:17). 
இயேசுவின்‌ தெய்வீகத்திற்கான ஆதாரமானது, அவரது பிறப்புக்கு 


120 


நூற்றுக்கணக்கான ஆண்டுகளுக்கு முன்பு எழுதப்பட்ட பழைய 
ஏற்பாட்டின்‌ முன்னுரைத்தல்களின்‌ நிறைவேற்றங்களில்‌ இருந்து (அப்‌. 17:2, 
3) முதலாவதாக வருகின்றது.“ இணையற்ற அவரது பிரசங்கங்கள்‌, 
இரண்டாயிரம்‌ ஆண்டுகளுக்கு முன்‌, கேட்டவர்களைத்‌ திகைப்படையச்‌ 
செய்தன (மத்‌. 13:24), மற்றும்‌ அவற்றிற்குச்‌ சமமானவை தோன்றியிருக்க 
வில்லை; அவரது தன்னலமற்ற தன்மை; அவரது சுயவெறுப்பு; அவரது 
இரக்கமுள்ள இருதயம்‌; பெண்கள்‌, பிள்ளைகள்‌, பாவிகள்‌, 
புறக்கணிக்கப்பட்டவர்கள்‌ மேல்‌ அவர்‌ கொண்டிருந்த அக்கறை - ஆஇிய 
இந்தப்‌ பண்புகள்‌ மற்றும்‌ இன்னும்‌ அதிகமானவைகளும்‌ கூட, இயேசுவை 
“விலையேறப்‌ பெற்ற” (1 பேது. 2:6, 7) ஒருவராக உணரக்‌ காரணமாய்‌ 
இருக்க வேண்டும்‌. தூழ்மையான இந்த நசரேயர்‌ எவ்வளவு அதிகமாய்ப்‌ 
பிரசங்கிக்கப்படுகின்றாரோ, அவ்வளவு அதிகமாக, மக்கள்‌ “இயேசுவில்‌ 
பாவ சஞ்சலத்தை நீக்கப்‌ பிராண சிநேகெருண்டே ” என்று கூறுகின்றார்கள்‌. 


இரட்சிப்பின்‌ திட்டம்‌ 

வேதாகமத்தின்‌ ஏவுதல்‌, ஆத்திகம்‌ மற்றும்‌ இயேசுவின்‌ தெய்வீகம்‌ என்ற 
அஸ்திபாரக்‌ கற்களை ஒரு பிரசங்கியார்‌ எவ்வளவு உறுதியாகப்‌ 
போட்டிருந்த போதிலும்‌, சுவிசேஷத்தின்படியான இரட்சிப்பின்‌ 
திட்டத்தை அவர்‌ முன்‌ வைக்காதிருந்தால்‌, அவர்‌ தம்‌ நேரத்தை வீணாக்கிக்‌ 
கொண்டு இருக்கின்றார்‌ என்று தான்‌ சொல்ல வேண்டும்‌. ஒருவர்‌ தம்‌ 
பாவங்களில்‌ இருந்து இரட்சிப்பைப்‌ பெற்றுக்‌ கொள்வதற்கு என்ன செய்ய 





வேண்டும்‌ என்று அறியாவிட்டால்‌, ஆவியினால்‌ ஏவப்பட்ட வேதாகமம்‌, 
குனிப்பட்ட முறையில்‌ சொந்தமான தேவன்‌ மற்றும்‌ இயேசு என்ற தெய்வீக 
மனிதர்‌ ஆகியோர்‌ பற்றி அறிவதில்‌ பயன்‌ ஒன்றும்‌ இல்லை. இரட்சிக்கவே 
இயேசு உலகத்திற்கு வந்தார்‌ (லூரக்‌. 19:10; 1 தீமோ. 1:15), ஆனால்‌ அவர்‌ 
நிபந்தனையின்றி இரட்சிக்க மாட்டார்‌ லூக்‌. 6:46). பெரும்பாலான மக்கள்‌ 
இழந்து போகப்படுவார்கள்‌ என்பதால்‌ (மத்‌. 7:13, 14), ஆத்துமாக்களை 
நேசிக்னெ்ற பிரசங்கியார்‌, பாவிகளுக்கு அவர்கள்‌ இரட்சிக்கப்பட என்ன 
செய்ய வேண்டும்‌ என்று காண்பிக்க எப்பொழுதும்‌ கவனத்துடன்‌ 
இருப்பார்‌. 

இரட்சிப்புக்கான ஐந்து படிகள்‌ கொண்ட திட்டத்தைப்‌ 
புறக்குறிப்பிடுவது சட்டமுறைமையை உண்டாக்குவதாகும்‌ என்று சிலர்‌ 
கண்டனம்‌ செய்கின்றார்கள்‌, ஆனால்‌ அவர்கள்‌, ஆத்துமாக்களின்‌ 
இரட்சிப்பில்‌ உதவியாய்‌ இருப்பதில்லை. மக்களில்‌ சிலர்‌ தங்கள்‌ 
வாயினால்‌ மட்டும்‌ அறிக்கை செய்கின்றார்கள்‌ என்பதும்‌, சிலர்‌ 
முழுக்காட்டப்படுகையில்‌ நனைந்து மட்டும்‌ செல்கின்றார்கள்‌ என்பது 
உண்மையே. இருந்தாலும்‌ தேவன்‌ தம்மால்‌ (மனிதர்கள்‌) ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளப்படுவதற்கு மனிதர்களால்‌ இந்த ஐந்து படிகளால்‌ ஆன 
கீழ்ப்படிதல்‌ நிறைவேற்றப்பட வேண்டும்‌ என்று கேட்கின்றார்‌. இயேசுவே 
இரட்சிப்பின்‌ திட்டமாய்‌ இருக்கின்றார்‌ என்று சிலர்‌ கூறுகையில்‌, அவர்கள்‌ 
அந்தச்‌ சொற்றொடரைக்‌ தவறாகப்‌ பயன்படுத்துகின்றார்கள்‌. இயேசு 





வழியாய்‌ இருக்கின்றார்‌, மற்றும்‌ இவ்விதமாக அவர்‌, தேவனுடைய 
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திட்டத்தில்‌ முக்கிய பாத்திரமாய்‌ இருக்கின்றார்‌ (யோவா. 14:6); ஆனால்‌ 
இயேசு மட்டும்‌ தனியாக எவர்‌ ஒருவரையும்‌ இரட்சிக்க மாட்டார்‌. 
விசுவாசமாயிருப்பவர்களுக்கு நித்திய ஜீவன்‌ உண்டென்றும்‌, 
விசுவாசியாதவர்கள்‌ மேல்‌ தேவ கோபம்‌ நிலைநிற்கும்‌ (யோவா. 3:36) 
என்றும்‌ (இரட்சிப்பின்‌) திட்டமானது குறிப்பிடுகின்றது. கீழ்ப்படி 
கிறவர்களுக்கே அவர்‌ இரட்சிப்பை அருளுவார்‌ (எபி. 5:9), மற்றும்‌ 
கீழ்ப்படிதல்‌ என்பது படிப்படியான செயல்‌ முறையாகும்‌. 

பிரசங்கிக்கப்படும்‌ வசனத்தைக்‌ கேட்பதில்‌ விருப்பம்‌ என்பதே முதல்‌ 
படியாய்‌ உள்ளது, ஏனெனில்‌ சில மக்கள்‌ மந்தமாகக்‌ கேட்கும்‌ காதுகள்‌ 
உடையவர்களாய்‌ (மத்‌. 13:15) ஒருபொழுதும்‌ இரட்சிக்கப்படாதவர்களாய்‌ 
இருக்கின்றார்கள்‌. “கேட்கிறதற்குக்‌ காதுள்ளவன்‌ கேட்கக்‌ கடவன்‌”” 
(மத்‌. 13:9) தங்கள்‌ காதுகளை மூடிக்‌ கொள்பவர்களை இயேசுவின்‌ 
வல்லமையும்‌ கூட இரட்சிக்காது (அப்‌. 7:57). 

இயேசுவின்‌ செய்தியைப்‌ பற்றி இருதயத்தில்‌ கொள்ளும்‌ நம்பிக்கை, 
இம்மானுவேல்‌ (என்றால்‌) தேவன்‌ நம்மோடு இருக்கின்றார்‌, ஒரு 
சகோதரனைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாய்‌ ஒட்டி உறவாடும்‌ நண்பராய்‌ 
இருக்கின்றார்‌ என்ற உண்மையான விசுவாசமே இரண்டாவது படியாய்‌ 
உள்ளது (அப்‌. 16:31; யோவா. 20:30, 31). க்றிஸ்கவரையோ (யாக்‌. 2:24) 
அல்லது கிறிஸ்தவரல்லாதவர்களையோ (யோவா. 12:42) “விசுவாசம்‌ 
மட்டும்‌” ஒருபொழுதும்‌ இரட்சித்ததில்லை. இரண்டாவது படி 
இன்றியமையாததாகும்‌ (யோவா. 8:24) ஆனால்‌ அது மட்டும்‌ 





தனித்திருந்தால்‌ அது அவிசுவாசத்தை விட மோசமானதாய்‌ இருக்கும்‌. 

இருதயத்தில்‌ உள்ளதை வாயினால்‌ அறிக்கையிடுதல்‌ என்பது 
மூன்றாவது படியாய்‌ உள்ளது: “இயேசு கிறிஸ்துவைக்‌ தேவனுடைய 
குமாரன்‌ என்று விசுவாசிக்கிறேன்‌” (அப்‌. 8:37; 1 யோவா. 4:15; மத்‌. 16:16ஐக்‌ 
காணவும்‌). பாவியொருவர்‌ “நல்ல அறிக்கை” (1 தீமோ. 6:12) செய்யும்‌ 
பொழுது, இயேசு அந்தப்‌ பாவியின்‌ பெயரைப்‌ பிதாவினிடத்தில்‌ அறிக்கை 
செய்வதாக (மத்‌. 10:32) வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திருக்கின்றார்‌. உண்மையான 
விசுவாசிகள்‌ தங்கள்‌ வாயினால்‌ கர்த்தராகிய இயேசுவை அறிக்கை செய்ய 
(ரோமர்‌ 10:9, 10) வெட்கப்படுவதும்‌ இல்லை (மாற்‌. 8:38), பயப்படுவதும்‌ 
இல்லை (யோவா. 12:42). 

மனந்திரும்புதல்‌ என்று வழக்கமாய்‌ அழைக்கப்படும்‌ செயலான, 
ஒருவரின்‌ சிந்தையில்‌ ஏற்படும்‌ மாற்றமே நான்காவது படியாய்‌ உள்ளது. 
இது ஒருவர்‌ இயேசுவில்‌ கொண்டுள்ள தம்‌ புதிய விசுவாசத்தினால்‌ 
விளையச்‌ செய்கின்ற சிந்தனையின்‌ திருப்பம்‌ ஆகும்‌. அவர்‌ (பணத்தின்‌ 
மீதோ, விக்ரெகங்களின்‌ மீதோ, அல்லது முகமதின்‌ மீதோ கொண்டிருந்த) 
கும்முடைய முந்தைய பற்றுகள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ துறந்து இயேசுவைத்‌ 
தமது வாழ்வின்‌ கர்த்தராக ஏற்றுக்‌ கொள்ள முடிவு செய்கின்றார்‌. 
தேவனுக்கேற்ற துக்கத்தினால்‌ மனந்திரும்புதல்‌ உண்டாக்கப்படுகின்றது 
(2 கொரி. 7:10); இது மனதின்‌ மாற்றமாகும்‌ (கிரேக்கம்‌: ஈகா), இதைத்‌ 
தொடர்ந்து மனந்திரும்புதலுக்கேற்ற கனிகள்‌ வருகின்றன (மத்‌. 3:8). 
இதுவே வேதாகமத்தில்‌ உள்ள மிகக்‌ கடினமான கட்டளையாகும்‌.” 





122 


மனஸ்தாபம்‌ எதுவும்‌ இன்றியே கூட ஒருவர்‌ விசுவாசமுள்ளவராய்‌ 
இருக்கலாம்‌ என்பது, இரட்சிப்பின்‌ திட்டத்தில்‌ மனந்திரும்புதல்‌ என்பது 
ஒரு தனியான படியாக இருக்கின்ற உண்மையிலிருந்தே தெளிவாகின்றது 
(யாக்‌. 2:18-20). பிசாசுகள்‌ விசுவாசிக்கின்றன, ஆனால்‌ அவைகள்‌ தங்கள்‌ 
சிந்தைகளையோ அல்லது நடக்கைகளையோ மாற்றிக்‌ கொள்வதில்லை: 
அவைகள்‌ மனந்திரும்புவதில்லை. “மனந்திரும்புதல்‌” என்ற 
வார்த்தையானது (-“ரசற£!” என்ற ஆங்கில வார்த்தையானது) (“வருத்தம்‌ 
நிறைந்திருத்தல்‌:” என்ற அர்த்தம்‌ தரும்‌ ரசற௦enitere என்ற இலத்தீன்‌ 
வார்த்தையில்‌ இருந்து வந்ததாகும்‌) பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்ட வார்த்தையினுடைய நல்ல மொழியாக்கமல்ல 
(கிரேக்கம்‌: 711218102901 “மனதில்‌ மாற்றத்தை ஏற்படுத்துதல்‌, திருப்பப்பட்ட 
மன இலக்குகள்‌”). உண்மையான மனந்திரும்புதலாகிய 11121ய/10/வை 
ஏற்படுத்த, வருத்தத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ மேலான ஒன்று அவசியமாகின்றது. 

குண்ணீருக்குள்‌ முழுக்காட்டப்படுதல்‌ என்பது (அப்‌. 10:47, 48) 
ஐந்தாவது படியாய்‌ உள்ளது. ஞானஸ்நானம்‌ என்பது தன்னிலே 
மதிப்புடையகல்ல, அது சரீரத்தின்‌ அழுக்கைக்‌ கூட நீக்குவதில்லை (1 பேது. 
3:21). இருந்தாலும்‌, தேவனுடைய திட்டத்தில்‌ இது மிகவும்‌ முக்கியத்துவம்‌ 
வாய்ந்ததாகும்‌. இது கிறிஸ்துவுக்குள்ளே அல்லது புறம்பே 
இருப்பவற்றிற்கிடையில்‌ உள்ள (கலா. 3:27), கிறிஸ்துவின்‌ சரீரத்திற்குள்‌ 
அல்லது சரீரத்திற்கு வெளியே இருப்பவற்றிற்கு இடையில்‌ உள்ள (1 கொரி. 
12:13) வேறுபாடு ஆகும்‌. ஞானஸ்நானம்‌ இல்லையென்றால்‌ பாவமன்னிப்பு 
இல்லை (அப்‌. 2:38), ஆனாலும்‌ இக்கட்டளைக்குக்‌ கீழ்ப்படிவதினால்‌ 
ஆத்துமா சுத்திக்கரிக்கப்படுகின்றது (1 பேது. 1:22). முழுகுதல்‌ இன்றி ஒருவர்‌ 
(கும்‌) புதிய பிறப்பை நிறைவு செய்வதில்லை (யோவா. 3:5). இந்த 
மறுஜென்ம முழுக்கானது (கத்து 3:5) இருதயத்தில்‌ இருந்து வெளிக்‌ ளெம்ப 
வேண்டும்‌ (ரோமர்‌ 6:17); இல்லையென்றால்‌ இது ஒரு மாய்மாலமான 
சட்டக்‌ கோட்பாடாகவும்‌, வெறுமையான முழுகுதலுமாகவே இருக்கும்‌. 
இது உலகையும்‌ சபையையும்‌ பிரிக்கும்‌ கோடாகும்‌. இது இருளின்‌ 
அதிகாரத்தினின்று விடுதலையாகி தேவனுடைய அன்பின்‌ குமாரனுடைய 
இராஜ்யத்திற்கு உட்படுதல்‌ ஆகும்‌ (கொலோ. 1:13). கிறிஸ்துவில்‌ விசுவாசம்‌ 
கொண்டவர்கள்‌ எவரும்‌ முழுக்காட்டப்படும்‌ வரையிலும்‌ உண்ணவும்‌ 
குடிக்கவும்‌ கூட நேரம்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டதாக எடுத்துக்காட்டு எதுவும்‌ 
நடபடிகளில்‌ காண்பிக்கப்படாதிருப்பதென்பது ஞானஸ்நானம்‌ அவ்வளவு 








முக்கியமானது என்று உணர்த்துவதாய்‌ உள்ளது. ஒருவர்‌ விசுவாசியான 
உடனே, அது நள்ளிரவாய்‌ இருந்த போதிலும்‌ அதே வேளையில்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ தரப்பட்டது (அப்‌. 16:33). கிறிஸ்தவர்கள்‌ அல்ல, பாவிகளே 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றார்கள்‌. ஞானஸ்நானமே மக்களைக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
ஆக்கியது. 

இரட்சிப்பின்‌ திட்டத்தில்‌ பாவிகளுக்கான ஐந்து படிகளும்‌ அவர்களின்‌ 
குகுதிகளின்‌ செயல்கள்‌ அல்ல. அவர்கள்‌ தங்களின்‌ இரட்சிப்பை ஈட்டிக்‌ 
கொள்வதில்லை. இயேசுவின்‌ இரத்தம்‌ மட்டுமே பாவங்களைக்‌ கழுவிக்‌ 
களைகின்றது (வெளி. 1:6; 5:9, 10), ஆனால்‌ பாவியொருவர்‌ கழ்ப்படிதலின்‌ 


123 


(அப்‌. 22:16ஐக்‌ காணவும்‌) ஐந்து படிகளையும்‌ நிறைவேற்றுகின்ற 
வரையிலும்‌ அந்த இரத்தமானது பாவங்களைக்‌ கழுவிக்‌ களைவதில்லை. 
படிப்படியான இந்தத்‌ திட்டத்தை இழிவு படுத்துகின்ற அல்லது இந்த ஐந்து 
படிகளில்‌ எதையாவது விட்டு விடுகின்ற பிரசங்கியார்கள்‌ தேவனுடைய 
ஆலோசனை முழுவதையும்‌ அறிவிக்காமல்‌, மக்களை அழிவுக்கு வழி 
நடத்துகின்றார்கள்‌. 





சபை 

இ.பி. 62ம்‌ ஆண்டளவில்‌ பவுல்‌ எபேசுவில்‌ இருந்த சபைக்கு நிருபம்‌ 
ஒன்று எழுதினார்‌. அந்த நிருபமானது உயர்வானதாக மதிக்கப்பட்டு, 
ஆழ்ந்த பாதுகாப்பைப்‌ பெற்றிருக்க வேண்டும்‌. நிச்சயமாகவே அது 
சபையின்‌ நூலகம்‌ போன்ற ஒரு இடத்தில்‌ பாதுகாக்கப்பட்டிருந்து, கி.பி. 
63ல்‌ அங்கு உள்ளூர்ப்‌ பிரசங்கியாராய்‌ இருப்பதற்கு தீமோத்தேயு 
வந்தபோது அவர்‌ படிப்பதற்கென்று அது அங்கு இருந்திருக்க வேண்டும்‌. 
அந்த நிருபத்தைப்‌ படிக்கும்‌ எவரொருவரும்‌ சபையானது தேவனுடைய 
மதிப்பீட்டில்‌ மிக முக்கியமானதென்று முடிவு செய்வார்‌. சபை என்பது 
கிறிஸ்துவின்‌ மணவாட்டியாய்‌ இருக்கும்படி (எபே. 5:25, 26) நித்திய காலம்‌ 
தொடங்கி திட்டமிடப்பட்ட நிறுவனமாகும்‌ என்று பவுலின்‌ வார்த்தைகள்‌ 
அதைச்‌ சித்தரிக்கின்றன (எபே. 3:11). அந்த நிருபத்தைப்‌ படித்த பிறகு, 
வசனத்தைப்‌ பிரசங்கிக்கும்படி அறிவுறுத்தப்பட்டிருந்த தீமோத்தேயு 
போன்ற பிரசங்கியார்களின்‌ உள்ளங்களில்‌ கிறிஸ்துவின்‌ சபையைப்‌ 











பெரிதாக்கிக்‌ கூறும்‌ சிந்தனைகள்‌ வழிந்தோடும்‌. வசனத்தைப்‌ பிரசங்கிக்கும்‌ 
எவரும்‌ சபையைக்‌ குறைத்து மதிப்பிட முடியாது. 

கிறிஸ்து, தமது சபையை மீட்டுக்‌ கொள்வதற்காக மறுபடியும்‌ 
வருவதாய்‌ இருப்பதால்‌ (எபே. 5:23), மக்களை நேசிக்கின்ற பிரசங்கியார்‌ 
ஒருவர்‌, சபைக்காக வாழவும்‌ மரிக்கவும்‌ மற்றவர்களைத்‌ தூண்டுவதற்குத்‌ 
கன்‌ சக்திக்குட்பட்ட யாவற்றையும்‌ செய்து கொண்டிருப்பார்‌. சபை 





மட்டுமே இரட்சிப்பளிக்க முடியாது என்பது உண்மையே. இயேசுவே 
இரட்சகராய்‌ இருக்கின்றார்‌, சபையானது இரட்சிக்கப்பட்ட வர்களின்‌ 
கூட்டமாகும்‌. நாளுக்கு நாள்‌ இரட்சிப்பின்‌ திட்டத்தில்‌ உள்ள ஐந்து 
படிகளையும்‌ கீழ்ப்படிதலுடன்‌ நிறைவேற்றும்‌ ஒவ்வொரு பாவியும்‌ 
இரட்சிக்கப்பட்ட நபராக, அதே செயல்களைச்‌ செய்திருக்கும்‌ 
கூட்டத்துடன்‌ (சபையுடன்‌) கர்த்தரால்‌ சேர்க்கப்படுகின்றார்‌ (அப்‌. 2:47). 





விசுவாசத்தில்‌ ஊன்றப்பட்டு நிலைபெற்றவர்களாகத்‌ தொடரும்‌ 
ஒவ்வொருவரும்‌, சுவிசேஷத்தின்‌ நம்பிக்கையில்‌ இருந்து அசைக்கப்படாமல்‌ 
நிலை நிற்கையில்‌, ஒரு நாளில்‌ கர்த்தர்‌ வரும்பொழுது, பரலோகத்திற்கு 
எடுத்துக்‌ கொள்ளப்படுவார்கள்‌ (கொலோ. 1:23). 

புதிய ஏற்பாட்டில்‌, இரட்சிக்கப்பட்ட மக்கள்‌ குழுவானது கிறிஸ்துவின்‌ 
மந்தை (யோவா. 10:16), கிறிஸ்துவின்‌ சரீரம்‌ (கொலே. 1:18), கிறிஸ்துவின்‌ 
இராஜ்யம்‌ (கொலோ. 1:13) மற்றும்‌ தேவனுடைய புத்திரர்‌ (கலா. 3:26; 
ரோமர்‌ 8:29) என்பவற்றுடன்‌ இணைக்கப்படுகின்றார்கள்‌. வேதாகமத்தின்‌ 
படி பேசுவதென்றால்‌, இருக்கின்ற உண்மையான சபைகளில்‌ (குனித்தனி 
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உள்ளூர்‌ சபைகள்‌ அல்ல) எண்ணிக்கை என்பது உலகம்‌ முழுவதிலும்‌ உள்ள 
“திறிஸ்துவின்‌ மந்தைகள்‌” மற்றும்‌ “கிறிஸ்துவின்‌ சரீரங்கள்‌” மற்றும்‌ 
“திறிஸ்துவின்‌ இராஜ்யங்கள்‌”” மற்றும்‌ “தேவனுடைய குடும்பங்கள்‌”” 
ஆகியவற்றின்‌ எண்ணிக்கையே ஆகும்‌. கர்த்தருடைய சபையின்‌ 
அங்கத்தினர்கள்‌ அநேகர்‌ உலக முழுவதிலும்‌ சிதறியிருக்க்றொர்கள்‌, 
ஆனாலும்‌ ஒரே ஒரு சரீரம்‌ மாத்திரமே இருக்கிறது (1 கொரி. 12:20ஐக்‌ 
காணவும்‌). 

புதிய ஏற்பாட்டின்‌ சபையானது பெயரற்ற ஒரு நிறுவனம்‌ ஆகும்‌. 
ஆங்கில வேதாகமத்தில்‌ “பா” அல்லது “யாcheS” என்று வருகின்ற 112 
இடங்களில்‌, 95 முறைகள்‌ அது “சபை” அல்லது “சபைகள்‌” என்று மட்டுமே 
அழைக்கப்படுகின்றது. உரிமைத்‌ தன்மையைச்‌ சித்தரிக்கும்‌ 
சொற்றொடராகிய “தேவனுடைய சபை” என்று பன்னிரெண்டு முறை 
அழைக்கப்படுகின்றது. இதே போன்ற சொற்றொடரான “கிறிஸ்துவின்‌ 
சபையார்‌” என்பது ஒரு முறை காணப்படுகின்றது. (ரோமர்‌ 16:16). இயேசு 
ஒருமுறை இதை “என்‌ சபை” (மத்‌. 16:18) என்று அழைத்தார்‌. அதில்‌ 
உறுப்பினராகும்‌ மக்களை விவரிக்கும்‌ (புறஜாதியாரில்‌ உண்டான, 
பரிசுத்தவான்கள்‌, முதற்பேறானவர்கள்‌ என்ற சொற்றொடர்கள்‌) மற்ற 
மூன்று இடங்களில்‌ வருகின்றன (ரோமர்‌ 16:4; 1 கொரி. 14:33; எபி. 12:23). 
சபைக்கு எவ்வித /எந்தப்‌ பெயரும்‌ கொடுக்கப்‌ படுவதில்லை. அதற்கு ஒரு 
பெயரைக்‌ கொடுப்பவர்‌ அதை நாமகரணப்படுத்துகின்றார்‌. தனித்தனி 
உறுப்பினர்கள்‌ “கிறிஸ்தவர்‌” என்ற கிறிஸ்துவின்‌ பெயரைத்‌ தரித்துக்‌ 
கொள்கின்றார்கள்‌ (1 பேது. 4:16), ஆனால்‌ புதிய ஏற்பாட்டு எழுத்தாளர்கள்‌ 
அவரது (கிறிஸ்துவின்‌) சபையை ஒருக்காலும்‌ கிறிஸ்தவ சபை 
என்று பெயரிட்டதில்லை. ஒருவன்‌ போதித்தால்‌ தேவனுடைய 
வாக்கியங்களின்படி போதிக்கக்‌ கடவன்‌ (1 பேது. 4:11). எவரொருவரும்‌ 
“கிறிஸ்துவின்‌ சபையின்‌ சபைகள்‌” என்றோ, “கிறிஸ்துவின்‌ சபையின்‌ 
உள்ளூர்‌ சபை” என்றோ, “கிறிஸ்துவின்‌ சபைப்‌ பிரசங்கியார்கள்‌” என்றோ 
அல்லது “நான்‌ ஒரு கிறிஸ்துவின்‌ சபையான்‌” என்றோ கூறாதிருப்போமாக. 
“ஒருமனப்பட்டு அவருக்கு ஆராதனை செய்யும்படிக்கு” நாம்‌ “சுத்தமான 
உதடுகளை”ப்‌ பெறப்‌ பாடுபடுவோம்‌ (செப்‌. 3:9). 


ஆராதனை 

தேவனுடைய மனிதர்‌ ஆராதனையைப்‌ பற்றிய வசனத்தைப்‌ 
பிரசங்கிக்கும்படியான கட்டளையைக்‌ கவனித்துக்‌ கடைப்பிடிக்க 
வேண்டும்‌. நான்கு வகையான ஆராதனைகள்‌ உள்ளன என்பதை அவர்‌ 
அறிய வேண்டும்‌: அறியாமையுள்ள ஆராதனை, வீணான ஆராதனை, சுய 
இஷ்டமான ஆராதனை மற்றும்‌ உண்மையான ஆராதனை. 
உருவங்களையும்‌, விக்கிரகங்களையும்‌ வணங்கும்‌ ஒருவர்‌ (அப்‌. 17:22, 23; 
1 கொரி. 8:5, 69 அறியாமையில்‌ ஆராதிக்கின்றார்‌. உண்மையான (சரியான) 
தேவனை வணங்கும்‌ ஒருவர்‌ கூட வீணான ஆராதனையை 
ஏறெடுப்பவராய்‌ இருக்கலாம்‌ (மத்‌. 15:9). மனுஷருடைய கற்பனைகளை 
உபதேசங்களாய்ப்‌ பின்பற்றுகையில்‌ அது வீணான ஆராதனையாகின்றது 
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என்று இயேசு விளக்கப்படுத்தினார்‌. கை கழுவுகல்‌, கால்‌ கழுவுகல்‌, பரிசுத்த 
தீர்த்தத்தில்‌ விரல்களை நனைத்து சிலுவை அடையாளம்‌ வரைந்து 
கொள்ளுதல்‌, மரியாள்‌ மற்றும்‌ இயேசுவின்‌ உருவங்கள்‌ முன்பாகப்‌ பணிந்து 
கொள்ளுதல்‌, சாம்பிராணியை எரித்தல்‌, இசைக்‌ கருவிகளைப்‌ பயன்படுத்து 
குல்‌, நடனமாடுதல்‌ மற்றும்‌ மரியுவானா (கஞ்சாவைப்‌) புகைத்தல்‌ 
போன்றவற்றின்‌ மூலம்‌ ஆராதனை செய்யலாம்‌ என்று மக்கள்‌ 
அனுமானித்துக்‌ கொண்டு வீணாக ஆராதிக்கின்றார்கள்‌. சுய இஷ்டமான 
ஆராதனை என்பது, குறிப்பிட்ட சில உணவு வகைகளை உறுதியாக விலக்கி 
வைப்பதும்‌, அல்லது சவுக்கால்‌ அடித்துக்‌ கொள்ளுதல்‌ போன்ற 
சுயகட்டுப்பாட்டு/ஒழுங்கு முறைப்‌ பழக்கங்களை மேற்கொள்வதும்‌ 
ஆகும்‌, ஆனால்‌ இது கர்த்தர்‌ விரும்புகின்ற ஆராதனை அல்ல (கொலோ. 
2:20-22). உண்மையான ஆராதனை என்பது இரண்டு கூறுகளைக்‌ 
கொண்டுள்ளது: சரியான ஆவியிலும்‌, மற்றும்‌ சத்தியத்திலும்‌ அது 
ஏறெடுக்கப்பட வேண்டும்‌ (யோவா. 4:24). 





சத்தியத்தின்படியான ஆராதனை என்பது வசனத்தின்படியானதாக 
இருக்கின்றது (யோவா. 17:17). வசனமானது ஆராதனையில்‌ ஐந்து 
செயல்களை மட்டுமே வழி வகுத்துள்ளது (அப்‌. 2:42; எபே. 5:19). 
அவைகள்‌, வசன வாசிப்பு கொலோ. 4:16), ஒருவர்‌ தம்‌ வருமானத்திலிருந்து 
கொடுத்தல்‌ (2 கொரி. 9:7), அப்பம்‌ பிட்குதல்‌ (1 கொரி. 11:23-26), ஜெபம்‌ 
செய்தல்‌ (1 தீமோ. 2:1) மற்றும்‌ பாடுதல்‌ (எபே. 5:19; எபி. 13:15). சத்தியம்‌ 
என்பது “சத்திய வசனத்தில்‌ அடங்கியுள்ள ஒன்று” என்பதற்குப்‌ பதில்‌ 
“உண்மையாய்‌ இருத்தல்‌” என்று விவரிக்கப்படும்‌ பொழுது, மனிதர்களின்‌ 
எந்த உபதேசமும்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளக்கூடியதாகின்றது! தேவனுடைய 





உண்மையான போதனைகளை அறியாத ஒருவர்‌ எந்த போதனையையும்‌ 
உண்மையுடன்‌ பின்பற்றுபவராய்‌ இருக்கலாம்‌. மனிதருடைய 
உபதேசங்கள்‌ யாவும்‌ வீணான ஆராதனையாய்‌ இருப்பதால்‌ (மத்‌. 15:9), 
யோவான்‌ 4:24ல்‌ உள்ள “உண்மை” (சத்தியம்‌) என்ற வார்த்தையானது, 
சத்திய வசனத்தில்‌ எழுதப்பட்டதாய்க்‌ காணப்படுவைகளை மட்டுமே 
குறிப்பிடும்‌ வகையில்‌ கட்டுப்படுத்தப்பட்டதாயிருக்க வேண்டும்‌ 
(யோவா. 17:17). 

சரியான ஆவியில்‌ ஆராதித்தல்‌ என்பது, வேதவசன வாசிப்பு, அல்லது 
ஜெபித்தல்‌ அல்லது பாடுதல்‌ (1 கொரி. 14:15) ஆகியவற்றில்‌ உதட்டளவே 
மட்டுமான ஆராதனையைத்‌ தடை செய்கின்றது (மத்‌. 15:8). கர்த்தருடைய 
சரீரத்தை நிதானித்து அறியாத ஒருவர்‌, கர்த்தருடைய பந்தியில்‌ பங்கேற்கும்‌ 
பொழுது சரியான ஆவியில்‌ ஆராதிக்க முடியாது; அதற்குப்‌ பதில்‌ அவர்‌ 
தமக்கு ஆக்கினைத்‌ தீர்ப்பு வரும்படியாகவே போஜன பானம்‌ 
பண்ணுகின்றார்‌ (1 கொரி. 11:27-29). ஒருவர்‌ தம்‌ இருதயத்தில்‌ /மனதில்‌ 
நியமித்தபடி பணத்தைக்‌ காணிக்கை கொடாதபோது, அவர்‌ பணத்தைத்‌ 
தனக்கென்றே வைத்துக்‌ கொள்கின்றார்‌ (2 கொரி. 9:7); அவர்‌ சரியான 
ஆவியில்‌ ஆராதிப்பதில்லை. 

பவுலின்‌ கட்டளைக்கு உண்மையாயிருக்கும்‌ தேவனின்‌ பிரசங்கியார்‌, 
எந்த ஒரு தெய்வத்திற்கும்‌ மக்கள்‌ ஏறெடுக்கும்‌ ஆராதனை ஏற்றுக்‌ 
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கொள்ளப்படாதது என்றும்‌, உண்மையான தேவனுக்கு ஏறெடுக்கப்படும்‌ 
அங்கீகாரமற்ற ஆராதனை கூட ஏற்றுக்‌ கொள்ளப்படாதது என்றும்‌ 
மக்களுக்குத்‌ தெளிவாக்க வேண்டும்‌. உண்மையான மற்றும்‌ பொய்யான 
ஆராதனைக்கு மத்தியில்‌ தேவனே நியாயந்தர்ப்பார்‌. 


குடும்பம்‌ 

“தேவபக்தியுள்ள சந்ததி”க்கான (மல்கி. 2:15) பரிசுத்த பிதாவின்‌ 
விருப்பமே அவர்‌ ஆதாமுக்கு ஒரு மனைவியையும்‌, ஏவாளுக்கு ஒரு 
கணவனையும்‌ ஏற்படுத்தக்‌ காரணமாயிற்று, தள்ளிவிடுதலை தேவன்‌ 
வெறுக்கின்றார்‌ (மல்கி. 2:14-16). மணமக்கள்‌ எந்த அளவு ஒருமைப்‌ 
பட்டிருக்கின்றார்கள்‌ என்றால்‌, ஒரே ஒரு பாவம்‌ மட்டுமே துணைவரை 
மாற்ற அனுமதிக்கும்‌ அளவு மோசமானதாகும்‌ என்று தேவனே ஓப்புக்‌ 
கொண்டிருக்கின்றார்‌ (மத்‌. 19:9). அடித்தல்‌, மதுகுடித்தல்‌, ஒத்துப்‌ 
போகமுடியாமை மற்றும்‌ கை விடுதல்‌ போன்றவை கூட இன்னொரு 
திருமணம்‌ செய்து கொள்ளப்‌ போதுமான காரணம்‌ அல்ல. வசனத்தைப்‌ 





போதிக்கும்படியான பவுலின்‌ கட்டளைக்கு உண்மையாய்‌ இருக்கும்‌ 
ஒருவர்‌, வசன ரீதியற்ற திருமணங்களுக்கு மன்னிப்பளிக்கும்‌ 
நடைமுறையைக்‌ கண்டிப்பார்‌. 

ஒரு ஆணும்‌ பெண்ணும்‌ விபசாரத்தில்‌ வாழ்ந்து கொண்டிருந்தால்‌, 
ஞானஸ்நானமானது பாவத்தைப்‌ பரிசுத்தப்படுத்தி, அவ்வாழ்க்கையைப்‌ 
புனிதமாக்குவதில்லை. ஒருவர்‌ வேசித்தனம்‌ செய்ததினால்‌ தள்ளி 
வைக்கப்பட்டிருந்தால்‌, அவரைத்‌ திருமணம்‌ செய்யும்‌ எந்த ஒரு பெண்ணும்‌ 





அவருடன்‌ இணைந்து விபசாரம்‌ செய்றெவளாகவே இருப்பாள்‌. குழந்தை 
கள்‌ இருந்தாலும்‌ இல்லாவிட்டாலும்‌, ஞானஸ்நானத்திற்கு முன்‌ திருமண 
வாக்குறுதிகள்‌ ஏற்படுத்தப்பட்டிருப்பினும்‌, இல்லாவிட்டாலும்‌, அவைகள்‌ 
திருமணம்‌ பற்றிய தேவனுடைய பிரமாணங்களை மாற்றுவதில்லை. 
வேசித்தனம்‌ என்பது அக்கினிக்‌ கடலுக்கே தகுதியானதென்று தேவன்‌ 
முடிவு செய்திருக்கின்றார்‌ (கலா. 5:19, 21; வெளி. 21:8). தேவனுடைய 
மனிதனாய்‌ இருப்பவர்‌ எந்த ஒரு மனிதனுடைய விருப்பத்திற்கும்‌ 
பொருந்தும்படி சத்திய வசனத்தை வளைப்பதற்குத்‌ துணிய மாட்டார்‌. 





வைராக்கியம்‌, பெரும்‌ ஆர்வம்‌ 

திருமணம்‌ பற்றிய கர்த்தரின்‌ பிரமாணங்கள்‌, இரட்சிப்பின்‌ திட்டம்‌ 
மற்றும்‌ உபதேசத்தின்‌ மற்ற ஒவ்வொரு கருத்து ஆகியவற்றை மிகக்‌ 
கண்டிப்பாக ஒரு பிரசங்கியார்‌ பற்றிக்‌ கொண்டிருந்தாலும்‌, சோம்பேறிக்‌ 
கிறிஸ்தவர்களைத்‌ தணியாத பேரார்வத்துடன்‌ ஊழியம்‌ செய்யத்‌ 
தூண்டுவதில்‌ அவர்‌ தவறும்‌ பொழுது வசனத்தைப்‌ பிரசங்கித்தல்‌ 
என்பதற்கான பவுலின்‌ கட்டளையை அவரால்‌ நிறைவேற்ற முடியாது 
(1 கொரி. 15:58). வெதுவெதுப்பான கிறிஸ்தவர்களிடத்தில்‌ இயேசுவைப்‌ 
பாதிக்கக்‌ காரணமாக உள்ள குமட்டல்‌, வயிற்று நோவு ஆகியவை பற்றித்‌ 
தேவனுடைய மனுஷர்‌ தெளிவாக்க வேண்டும்‌ (வெளி. 3:16). நன்மை 
செய்ய அறிந்திருந்தும்‌ அதைச்‌ செய்யாமல்‌ போகின்றவருக்கு அது 
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பாவமாகும்‌ (யாக்‌. 4:17). பேரார்வம்‌ இருந்தும்‌, அறிவில்‌ ஒன்றுமற்ற 
குன்மையுள்ளவர்கள்‌ நியாயத்தீர்ப்பு நாளின்‌ போது, அறிவிருந்தும்‌, 
பேரார்வம்‌ இல்லாதிருப்பவர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ நன்முறையில்‌ நியாயத்‌ 
தீர்ப்பு அடைவார்கள்‌ (லூக்‌. 12:47, 48). “... தூங்குகிற நீ விழித்து, 
மரித்தோரை விட்டு எழுந்திரு” (எபே. 5:14). 


முடிவுரை 

“திருவசனத்தைப்‌ பிரசங்கி” என்று பவுலினால்‌ தீமோத்தேயுவுக்குக்‌ 
கொடுக்கப்பட்டதைக்‌ காட்டிலும்‌ முக்கியமான அறைகூவல்‌ 
ஒருபொழுதும்‌ முன்மொழியப்பட்டதஇில்லை. நாம்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ 
(1) வசனத்தை விசுவாசிக்கவும்‌, (2) வசனத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படியவும்‌, மற்றும்‌ 
(3) வசனத்தைப்‌ பரப்பவும்‌ தேவன்‌ நம்‌ ஒவ்வொருவருக்கும்‌ உதவுவாராக! 


குறிப்புகள்‌ 

!நீரோவின்‌ அழகிய மறுமனையாட்டியொருத்தியைப்‌ பவுல்‌ மனம்‌ மாறச்‌ செய்தார்‌ என்று 
கிறிஸோஸ்தம்‌ தரும்‌ விபரங்களை ஒருவர்‌ நம்பினால்‌, சிறப்பாக இவ்விதம்‌ ஆகின்றது. “தெய்வ 
நிந்தனையான உறவை அவள்‌ தொடர மறுத்த பொழுது, கோபம்‌ மூண்ட சர்வாதிகாரி, 
அப்போஸ்தலரை மரணத்துக்குத்‌ தீர்வையிட்டதன்‌ மூலம்‌ பழி தீர்த்துக்‌ கொண்டான்‌” (றல 
Smith, The Life and Letters of $1. Paul). “வேதாகமத்தில்‌ உள்ள ஓவ்வொரு வார்த்தையுமே கிறிஸ்துவால்‌ 
கொடுக்கப்பட்டிருக்கையில்‌, சிகப்பெழுத்துப்‌ பதிப்பானது, “கிறிஸ்துவின்‌ வசனங்கள்‌ 
சிகப்பெழுத்தில்‌ உள்ளன” என்ற மனப்‌ பதிவை ஏற்படுத்துகின்றன. “இது 1568ல்‌ 
பிளான்டர்ஸில்‌ இருந்த ௦யம்‌ 0௦11:6ன்‌ ஆக்ஸ்‌ஃபோர்டு கல்விமான்களின்‌ குழுவினால்‌ 
உண்டாக்கப்பட்ட கத்தோலிக்க மொழிபெயர்ப்பான யம்‌ ௦௩௨௦௩ என்ற பெயர்‌ கொண்ட 
வேதாகமத்தின்‌ கருத்துத்‌ தோற்றமாய்‌ உள்ளது. “இவ்வெளியீட்டில்‌ குறிப்பிட்ட சில 
தீர்க்கதரிசனங்கள்‌ கவனத்தில்‌ எடுத்துக்‌ கொள்ளப்பட்டுள்ளன. “இந்தச்‌ சந்தனையானது 1.14. 
மெக்கார்வி அவர்களின்‌, மெக்கார்வீயின்‌ பிரசங்கங்கள்‌ என்ற புத்தகத்தில்‌ உள்ள 
“மனந்திரும்புதல்‌” என்ற பிரசங்கக்‌ கட்டுரையில்‌ தெளிவாய்‌ உள்ளது. 
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முடிவமை 





“மனுஷனுடைய வழி அவனாலே ஆகிறதல்ல” (எரே. 10:23) என்பதால்‌, 
அவன்‌ தன்‌ பாதைக்கு வெளிச்சம்‌ காட்ட இயற்கைக்கு மேலான உதவி 
அவனுக்குத்‌ தேவைப்படுகின்றது. இந்தத்‌ தேவையை நிறைவேற்ற, நம்‌ 
அன்பான தேவன்‌ தம்‌ நித்திய வசனமான வேதாகமத்தைக்‌ 
கொடுத்துள்ளார்‌. இந்தப்‌ பரிசுத்த புத்தகமானது, “தேவனுடைய மனுஷன்‌ 
தேறினவனாகவும்‌ எந்த நற்கிரியையுஞ்‌ செய்யத்‌ தகுதியுள்ளவனாகவும்‌ 
இருக்கும்படியாக” (2 தீமோ. 3:16) வடிவமைக்கப்பட்டுள்ளது. இதன்‌ 
பக்கங்களுக்குள்‌, ஜீவனுக்கும்‌ தேவபக்திக்கும்‌ வேண்டிய யாவும்‌ உள்ளன 
(2 பேது. 1:3). 








வேதாகமத்தின்‌ நிறைவான தன்மை 

வேதாகமம்‌ எப்பொழுதும்‌ நிறைவான தன்மை கொண்டது என்ற 
உறுதிப்பாடானது விலையேறப்‌ பெற்ற ஒரு ஆறுதலாகவும்‌, நம்பிக்கையின்‌ 
மூல ஆதாரமாகவும்‌ இருந்தது, இருக்கிறது மற்றும்‌ எப்பொழுதும்‌ இருக்கும்‌. 
இயேசுவானவர்‌, தமது அப்போஸ்தலர்களைப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ “சகல 
சத்தியத்திற்குள்ளும்‌” வழி நடத்துவார்‌ (யோவா. 16:13) என்று 
வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திருந்தார்‌. அது நிறைவேற்றப்பட்ட பிறகு, வேறு புதிய 
வெளிப்படுத்துதல்‌ என்பது ஒருபொழுதும்‌ ஏற்படுத்தப்பட முடியாது. 
“சுயாதனப்‌ பிரமாணமாகிய பூரணப்‌ பிரமாணத்தை” எழுதும்படி 





(யாக்‌. 1:25) தமக்கு ஒப்புவிக்கப்பட்ட பணியைப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ 
நிறைவேற்றி, மனிதருக்கு அதை “ஒருவிசை ஒப்புக்கொடுத்து” (யூதா 3) 
விட்டார்‌. பரலோகத்தின்‌ இந்த பயனுள்ள செயலானது கி.பி. முதலாம்‌ 
நூற்றாண்டில்‌ ஒரு தரம்‌ செய்து முடிக்கப்பட்ட பிறகு, வேதாகம 
பதிவேட்டில்‌ வேறு எந்த மாற்றமும்‌ செய்யப்பட்டால்‌ அது ஒரு தூதனால்‌ 
தொடங்கப்‌ பெற்றதாயிருப்பினும்‌ அது மனிதரால்‌ புரட்டப்பட்ட 
வழிகாட்டுதலாகவே இருக்கும்‌ (கலா. 1:8, 9). ஏவுதல்‌ பெற்ற அந்த 
வழிகாட்டும்‌ புத்தகத்துடன்‌ ஒன்றைக்‌ கூட்டுபவர்களுக்கோ அல்லது அதில்‌ 
இருந்து ஒன்றைக்‌ குறைப்பவர்களுக்கோ பரலோகத்திலிருந்து சாபம்‌ வந்து 
சேருகின்றது (2 யோவா. 9-11; வெளி. 22:18, 19). அறியப்பட்டுள்ள 
புத்தகங்களில்‌ மேம்படுத்துதல்‌ என்பதற்கு உட்படாத புத்தகமாக இருப்பது 
இது ஒன்றேயாகும்‌. ஒருவேளை, (மார்மன்‌ புத்தகத்தில்‌ உரிமை 
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கோரப்பட்டுள்ளபடி 1 Nephi 13:26, 40) “எளிய மற்றும்‌ மிக மதிப்புடைய 
பகுதிகள்‌” பல தொலைந்து போயிருந்தால்‌, தேவையில்‌ உள்ள, பாவம்‌ 
நிறைந்த மனிதர்‌ உதவியற்ற ஒரு நிலையிலேயே இருக்கின்றார்‌ 
என்றாகின்றது. இது உண்மையாய்‌ இருந்தால்‌, பாவிகளுக்கான தேவனு 
டைய அன்பும்‌, அவரது பரிவிரக்கத்தினால்‌ பாதுகாக்கப்பட்டு வரும்‌ 
அவருடைய முழுமையான வேதாகமமும்‌ புகழப்பட முடிந்திராது. 

அரசர்களும்‌, அவிசுவாசிகளும்‌, சமயவாதிகளும்‌, “ஜீவனும்‌ 
வல்லமையும்‌ உள்ள” (எபி. 4:12) வசனத்தை எதிர்த்து நின்றிருந்தாலும்‌, 
பரலோகத்தில்‌ தொடக்கம்‌ பெற்ற அந்தப்‌ புத்தகமானது (2 பேது. 1:21) 
மாற்றம்‌ இல்லாததாகவும்‌, மாற்றப்பட முடியாததாகவும்‌ இருக்கின்றது. 
வேதாகமத்தில்‌ இயேசுவின்‌ பாகமானது அழிக்கப்பட முடியாதது என்று 
அவர்‌ உறுதிப்படுத்தினார்‌: “வானமும்‌ பூமியும்‌ ஒழிந்துபோம்‌, என்‌ 
வார்த்தைகளோ ஒழிந்து போவதில்லை” (மத்‌. 24:35; யோவா. 12:48ஐக்‌ 
காணவும்‌). முழு வேதாகமத்திற்கும்‌, “கர்த்தருடைய வசனமோ 
என்றென்றைக்கும்‌ நிலைத்திருக்கும்‌” (1 பேது. 1:25) என்ற வாக்குத்தத்தம்‌ 
உள்ளது. 


வேதாகமம்‌ உறுதிப்படுத்தப்படுதல்‌ 

புதைபொருள்‌ ஆராய்ச்சியாளர்களின்‌ மண்வெட்டியானது 
சத்தியத்திற்கும்‌ வேதாகமத்திற்கும்‌ ஒரு நண்பனாகவே இருக்கின்றது. 
பலஸ்தீனத்தில்‌ பல ஆண்டுகளாக புதைபொருள்களைத்‌ தோண்டும்‌ 
பணியில்‌ ஈடுபட்ட பிறகு, சின்சினாட்டியில்‌ உள்ள எபிரெய யூனியன்‌ 
செமினரியில்‌ உள்ள பேராசிரியர்‌ நெல்சன்‌ குளூக்‌ அவர்கள்‌, தம்முடைய 
மற்றும்‌ தம்‌ சக பணியாளர்களுடைய கண்டுபிடிப்புகள்‌ யாவும்‌ வேதாகமக்‌ 
தின்‌ உண்மைகளை/சத்தியங்களை உறுதிப்படுத்துகின்றன என்று 
எழுதினார்‌. அவர்‌, “வேதாகமத்தின்‌ வரலாற்றுக்‌ கூற்று எதற்கும்‌ 
முரண்பட்ட அல்லது மறுக்கின்ற புதைபொருள்‌ கண்டுபிடிப்பு என்பது ஒரு 
காலத்திலும்‌ ஒன்று கூடக்‌ கண்டறியப்பட்ட தில்லை” என்று கூறினார்‌ 
(Nelson Glueck, “New York Times Book Review’). 





முடிவுரை 

புரிந்து கொள்ளக்கூடிய நம்பிக்கையுடன்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌, 

பரலோகத்தின்‌ வெளிப்படுத்துகலுக்கான தங்களின்‌ தேவையானது 

பரலோகத்தின்‌ பரிசாகக்‌ கிடைத்த புத்தகத்தில்‌ நிறைவேறுவதாகத்‌ 

தொடர்ந்து நம்புகின்றார்கள்‌. நன்மையை அருளுகின்றவர்‌, எல்லாத்‌ 

குலைமுறைகளுக்கும்‌ அந்தப்‌ பரிசுக்கு பரிவிரக்கம்‌ கொண்ட பாதுகாப்பு 
அருளும்‌ தேவைமைச்‌ சந்தித்துள்ளார்‌. 
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டூவதாகமம்‌ துவனுடைய 


வசனம்‌ 





வேதாகமம்‌ தேவனுடைய வார்த்தையென்று உரிமைகோருகின்றது. 
அதன்‌ பக்கங்களில்‌ இரண்டாயிரத்திற்கும்‌ மேற்பட்ட முறைகள்‌ “கர்த்தர்‌ 
கூறுகின்றார்‌” என்ற விளக்கக்‌ கூற்றின்‌ மாறுபட்ட நிலைகளை நாம்‌ 
காண்கின்றோம்‌. எபிரெயர்‌ 1:1, 2ல்‌ “தேவன்‌ ... திருவுளம்‌ பற்றினார்‌” என்று 
நமக்குக்‌ கூறப்படுகின்றது. 2 பேதுரு 1:21ஆ “தேவனுடைய பரிசுத்த மனு 
ஷார்கள்‌ பரிசுத்த ஆவியினாலே ஏவப்பட்டுப்‌ பேசினார்கள்‌”? 
என்று கூறுகின்றது. வேதவசனங்கள்‌ ஏவப்பட்டவைகள்‌ ஆகும்‌: 
“வேதவாக்கியங்களெல்லாம்‌ தேவ ஆவியினால்‌ அருளப்பட்டிருக்கிறது; 
தேவனுடைய மனுஷன்‌ தேறினவனாகவும்‌, எந்த நற்கிரியையுஞ்‌ செய்யத்‌ 
ககுதியுள்ளவனாகவும்‌ இருக்கும்படியாக, அவைகள்‌ உபசேசத்துக்கும்‌, 
கடிந்து கொள்ளுதலுக்கும்‌, சீர்திருத்துதலுக்கும்‌, நீதியைப்‌ படிப்பிக்கு 
குலுக்கும்‌ பிரயோஜனமுள்ளவைகளாயிருக்கிறது” (2 தீமோ. 3:16, 12). 

சிலர்‌, வேதாகமம்‌ ஒரு நல்ல புத்தகம்தான்‌, ஆனால்‌ அது தேவனால்‌ 
ஏவப்பட்டதல்ல என்கின்றார்கள்‌. இப்படியிருக்க முடியாது: அது தேவனு 
டைய வார்த்தையல்லவென்றால்‌, அது ஒரு வஞ்சனையானதாகவே 
இருக்க வேண்டும்‌. 

வேதாகமமானது தேவனால்‌ ஏவப்பட்ட வசனமே என்பதை 
நம்புவதற்கு நல்ல காரணங்கள்‌ ஏதேனும்‌ உண்டா? உண்டென்று 
நாம்‌ நம்புகின்றோம்‌! இப்பாடமானது அவைகளில்‌ சிலவற்றை 
விளக்கப்படுத்தும்‌. 





முதலாவது நாம்‌, “உள்ளான ஆதாரங்கள்‌” என்று குறிப்பிடுபவற்றைக்‌ 
கவனிப்போம்‌. வேதாகமம்‌ ஏவப்பட்டதென்பதற்கான சாட்சியங்கள்‌ 
அப்புத்தகத்தின்‌ பக்கங்களிலேயே இருக்கின்றன. வேதாகமத்தின்‌ மீதுள்ள 
உங்கள்‌ விசுவாசத்தை வளர்த்துக்‌ கொள்ளும்‌ வழிகளில்‌ ஒன்று அதைப்‌ 
படிப்பதாகும்‌. 
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வேதாகமத்தின்‌ ஒருமைப்பாடும்‌, 


ஒத்திசைவும்‌ 

வேதாகமம்‌ என்று அழைக்கப்படும்‌ இத்தொகுப்பானது அறுபத்தாறு 
புத்தகங்களால்‌ ஆனதாகும்‌. இப்புத்தகங்கள்‌ எல்லாம்‌ ஒரே நேரத்தில்‌ 
எழுதப்பட்டவையல்ல. இவைகள்‌ நாற்பதுக்கு மேற்பட்ட மனிதர்களால்‌, 
ஏறக்குறைய ஆயிரத்து அறுநூறு வருட கால இடைவெளியில்‌ 
எழுதப்பட்டவையாகும்‌. இம்மனிதர்கள்‌ அநேக கருத்துக்களை, 
பல்வகையான கோணங்களில்‌ அணுகி எழுதியிருக்கின்றார்கள்‌. நிறைவாக, 
இந்தப்‌ புத்தகங்கள்‌ ஒன்று கூட்டப்பட்டு ஒரே தொகுதியாக்கப்பட்டன. 
ஒருவர்‌ இதைப்‌ படிக்கையில்‌, வேதாகமம்‌ ஓரே புத்தகமாயிருக்றெது என்ற 
உண்மையினால்‌ வசீகரிக்கப்‌ படுகின்றார்‌! புத்தகம்‌ முழுவதிலும்‌ ஒத்திசைவு, 
ஒருமைப்பாடு மற்றும்‌ முரண்பாடில்லாமை ஆகியவை காணப்படுகின்றன. 
இதன்‌ பதிவுகள்‌ ஒன்றுக்கொன்று இணைத்தகவல்‌ தருபவையாகவும்‌, 
துணை நிற்பவையாகவும்‌ இருக்கின்றனவே தவிர, முரண்பாடுள்ளவை 
களாக இருப்பதில்லை. 

ஒருவேளை, விஞ்ஞானிகளின்‌ குழு ஒன்று இதே போன்ற வழியில்‌ ஒரு 
புத்தகத்தைத்‌ தொகுக்க முயற்சி செய்கின்றார்கள்‌ என்று வைத்துக்‌ 
கொள்வோம்‌. அதன்‌ விளைவு என்னவாயிருக்கும்‌ என்று நீங்கள்‌ 
கருதுகின்றீர்கள்‌? அது முரண்பாடுகள்‌ நிறைந்ததாய்க்‌ காணப்படும்‌. ஆம்‌, 
வேறுபட்ட சூழ்நிலை மற்றும்‌ அநேக மாறுபாடுகள்‌ கொண்ட மனிகர்கள்‌ 
சேர்ந்து எழுதிய இப்புத்தகத்தில்‌ காணப்படும்‌ ஒருமைப்பாடு. 
இம்மனிதர்கள்‌ இயற்கைக்கு மேம்பட்ட வழி நடத்துதலைப்‌ 
பெற்றிருந்தார்கள்‌ என்பதற்குப்‌ பலமான ஆதாரமாய்‌ இருக்கின்றது. 


தீர்க்கதரிசனங்களும்‌ அவைகளின்‌ 


நிறைவேற்றமும்‌ 
வேதாகமத்தை வாசிப்பவரை வசீகரிக்கும்‌ உள்ளான இந்த ஆதாரங்கள்‌ 
ஒருவேளை, அதை எழுதியவர்களின்‌ குறிப்பிடத்‌ தக்க முன்னறிவைச்‌ 
சித்தரிப்பதாயிருக்கலாம்‌. அவர்கள்‌ எதிர்கால நிகழ்ச்சிகளை, வரலாற்றை 
எழுதுவது போல்‌ எழுதினார்கள்‌. இது ஆதாரங்களின்‌ வரிசையில்‌ ஒரு பலத்த 
இணைப்பாக உள்ளது. பழைய ஏற்பாட்டு வேத வசனங்களில்‌ 
தீர்க்ககரிசனங்களின்‌ மிகச்‌ சிறந்த மூன்று வகைகள்‌ இருக்கின்றன. 


தேசங்களின்‌ எழுச்சி மற்றும்‌ வீழ்ச்சி, நகரங்களின்‌ அழிவு 
ஆகியவைகளைக்‌ குறித்த தீர்க்கதரிசனங்கள்‌ 

யோசுவா 6:26ன்‌ தீர்க்ககரிசனமானது, அது கூறப்பட்ட ஐந்நூறு 
வருடங்களுக்குப்‌ பிறகு நிறைவேறியது. இதன்‌ நிறைவேற்றத்தை நாம்‌ 
1 இராஜாக்கள்‌ 16:34ல்‌ படிக்கின்றோம்‌. நாகூம்‌ மற்றும்‌ செப்பனியா 
ஆகியோர்‌ நினிவேயின்‌ அழிவைப்‌ பற்றித்‌ தீர்க்ககரிசனம்‌ கூறினார்கள்‌. 
ஏசாயா, பாபிலோனின்‌ அழிவைப்‌ பற்றியும்‌, கோரேஸ்‌ என்ற இராஜா 
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பிறக்கும்‌ முன்னதாகவே அவனது பெயரைப்‌ பற்றியும்‌ கூறினார்‌ 
(ஏசா. 45:1). உலக அரசுகள்‌ எழுவது மற்றும்‌ விழுவது பற்றி தானியேல்‌ 
முன்னுரைத்தார்‌ (தானியேல்‌ 2). எருசலேமின்‌ அழிவு அது நடக்கு முன்னரே 
இயேசுவால்‌ விளக்கிக்‌ கூறப்பட்டது (மத்தேயு 24). 


யூத தேசத்தைப்‌ பற்றிய தீர்க்கதரிசனம்‌ 

யூதராஜ்யம்‌ நிலைநாட்டப்படுவதற்கு முந்நூறு வருடங்கள்‌ 
முன்பாகவே, இஸ்ரவேலின்‌ ராஜாவைப்‌ பற்றி உபாகமம்‌ 28:36ல்‌ முன்னு 
ரைக்கப்பட்டது. இதே வசனப்‌ பகுதியில்‌ பாபிலோனில்‌ யூதர்கள்‌ 
அடிமைத்தனத்திலிருப்பது பற்றி அது நடப்பதற்குச்‌ சுமார்‌ எண்ணூறு 
வருடங்களுக்கு முன்னதாகவே முன்னுரைக்கப்பட்டது. இஸ்ரவேல்‌ 
நாடானது முற்றிலும்‌ வெறுமையாக்கப்படுவது பற்றி எரேமியா தீர்க்கதரிசி, 
அவைகளைப்‌ பாழாகவும்‌ இகழ்ச்சிக்குறியாகிய ஈசல்‌ போடுதலாகவும்‌ 
நியமிக்கப்படப்‌ போவதாக (எரே. 25:9) கூறினார்‌. இஸ்ரவேலானது 
பிரமிப்பும்‌ பரியாசச்‌ சொல்லுமாகும்‌ என்று மோசேயும்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌ 
கூறினார்‌ (உபா. 28:37). பழைய ஏற்பாட்டின்‌ எழுத்தாளர்கள்‌ 
ஏவப்பட்டவர்களாய்‌ எழுதினார்கள்‌ என்பதற்கு இஸ்ரவேலின்‌ வரலாற்றில்‌ 
தொடர்ந்து நடந்த நிகழ்ச்சிகள்‌ பலமான குரல்‌ கொடுத்துச்‌ சாட்சியம்‌ 
அளிக்கின்றன. 





இயேசுவைப்‌ பற்றிய தீர்க்கதரிசனங்கள்‌ 

சாதாரணமாக, ஒரு மனிதரின்‌ வாழ்க்கை வரலாறு என்பது, அவரின்‌ 
மரணத்திற்குப்‌ பிறகுதான்‌ எழுதப்படும்‌, ஆனால்‌ இங்கு ஒருவரின்‌ 
வரலாற்றில்‌ பெரும்பகுதியானது அவரது பிறப்புக்கு முன்பே 
எழுதப்பட்டுள்ளது. நசரேயனாயெ இயேசுவைப்‌ பற்றி நூற்றுக்கும்‌ 
அதிகமான விபரக்‌ குறிப்புகள்‌ பழைய ஏற்பாட்டில்‌ காணக்கிடக்கின்றன. 
இந்தத்‌ தர்க்கதரிசனங்களும்‌, வரலாற்றில்‌ இவைகளின்‌ நிறைவேற்றங்களும்‌, 
பழைய ஏற்பாட்டின்‌ தீர்க்கதரிசிகள்‌ ஏவுதல்‌ பெற்றவர்கள்‌ என்பதையும்‌, 
இவைகளை நிறைவேற்றிய இயேசுவின்‌ தெய்வீகத்தையும்‌ நிரூபிக்கின்றன. 
பின்வரும்‌ ஒவ்வொன்றிற்கும்‌ நாம்‌ தீர்க்ககரிசனங்களைக்‌ காண்கின்றோம்‌. 


1. அவருடைய வம்ச வரலாறு (ஆதி. 3:15; 12:3; 49:10; 
ஏசா. 11:1; எரே. 23:5). 

2. அவருடைய பிறப்பு (ஏசா. 7:14; மீகா 5:2). 

3. அவருடைய வாழ்க்கை (ஏசா. 53:3-9; ஓசி. 11:1). 

4. அவருடைய மரணம்‌ (சங்‌. 22:16-18; 34:20; ஏசா. 53:9). 

5. அவருடைய அடக்கம்‌ (ஏசா. 53:9). 

6. அவருடைய உயிர்த்தெழுதல்‌ (சங்‌. 16:10). 

7. அவருடைய பரத்துக்கேறுகல்‌ (சங்‌. 68:18). 


இவ்வாறு, இயேசு பிறப்பதற்கு முன்னதாகவே எழுதப்பட்ட 
அவருடைய வாழ்க்கை வரலாற்றை நாம்‌ பெற்றுள்ளோம்‌. 
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தீர்க்கதரிசனங்களால்‌ முன்னிறுத்தப்பட்டவைகளை மறுக்கக்‌ கூடிய பலத்த 
விவாதங்கள்‌ எதையும்‌ நான்‌ ஒரு பொழுதும்‌ கண்டதில்லை! 


வேதாகமத்தின்‌ மிகச்‌ சரியான தன்மை 

சமீபத்திய வருடங்களில்‌, வேதாகமம்‌ மற்றும்‌ அறிவியல்‌ ஆகியவை 
பற்றி மிகவும்‌ அதிகமாகப்‌ பேசப்படுகின்றது. வேதாகமம்‌ விஞ்ஞான 
உண்மைகளுடன்‌ ஓத்துப்‌ போவதில்லை என்று கேள்விப்படுவதால்‌ சிலர்‌ 
வேதாகமத்தைத்‌ தூக்கியெறியவும்‌ தயாராகின்றனர்‌. இதற்கு மாறாக, 
வேதாகம போதனைகளுக்கும்‌, உண்மை அறிவியலுக்கும்‌ இடையில்‌ 
எவ்வித முரண்பாடும்‌ இல்லை என்பதே தெளிவான உண்மையாகக்‌ 
கண்டறியப்பட்டுள்ளது. 

வேதாகமமும்‌ விஞ்ஞானமும்‌ என்றதொரு விவாதத்தில்‌ இரு 
கருத்துக்கள்‌ நிலைநிற்கின்றன: முதலாவது வேதாகமத்தில்‌ விஞ்ஞான 
ரீதியான தவறுகள்‌ எதுவும்‌ இல்லை. முதல்‌ சிந்தனையில்‌ இக்கருத்தானது, 
வேதாகமம்‌ ஏவப்பட்டது என்பதற்கு பலமான சாட்சியம்‌ போல்‌ 
தோன்றாமல்‌ இருக்கலாம்‌. ஆயினும்‌, வேதாகமம்‌ எழுதப்பட்டுக்‌ 
கொண்டிருந்த காலங்களில்‌ உலகத்தில்‌ ஓங்கியிருந்த தவறுகளை நாம்‌ 
நினைத்துப்‌ பார்க்கையில்‌, அவ்விதத்‌ தவறுகள்‌ எதுவும்‌ வேதாகமத்தில்‌ 
இடம்‌ பெறாமல்‌ ஒதுக்கப்பட்டிருந்ததென்பது ஒரு வகையான அற்புதம்‌ 
என்று நாம்‌ ஓப்புக்‌ கொண்டேயாக வேண்டும்‌. வேதாகமத்தில்‌ 
இல்லாதவைகளுக்காகவும்‌ நான்‌ வேதாகமத்தை நம்புகின்றேன்‌! 
இதை எழுதியவர்கள்‌ ஏவப்படாதவர்களாயிருந்திருந்தால்‌, இந்த 
எழுத்தாளர்களின்‌ காலத்தில்‌ மிகவும்‌ பரவலாயிருந்த பிரபலமான 
குவறுகளும்‌ மதியீனமாக கருத்துக்களும்‌ வேதாகமத்தில்‌ இடம்‌ 
பெறாமலிருந்தது எப்படி? வேதாகம எழுத்தாளர்கள்‌ தங்கள்‌ நாட்களில்‌ 
நிலவிய ஞானத்தை எழுதினார்கள்‌ என்று கூறப்படுவது இந்தக்‌ கருத்தினால்‌ 
மறுக்கப்படுகின்றது. 

இரண்டாவது, வேதாகம எழுத்தாளர்கள்‌ விஞ்ஞான உண்மைகளைக்‌ 
கூட அவ்வுண்மைகள்‌ மனித மூளைகளினால்‌ கண்டறியப்‌ படாததற்கு 
முன்னரே பதிவு செய்திருக்கின்றார்கள்‌. பூமி உருண்டை, புவி ஈர்ப்பு 
விசையின்‌ விதி மற்றும்‌ வடதுருவத்தில்‌ நட்சத்திரங்கள்‌ இல்லாமை 
போன்றவை வேதாகமத்தில்‌ எழுதப்பட்ட வேளையில்‌ கண்டறியப்படாத 
உண்மைகளுக்கான சில உதாரணங்கள்‌ ஆகும்‌ (ஏசா. 40:22; யோபு 26:7). 
2 பேதுரு 1:21ல்‌ கூறப்பட்டுள்ள முடிவை ஏற்கும்படி மறுபடியும்‌ நாம்‌ 
பலவந்தப்படுத்தப்‌ படுகின்றோம்‌: “தர்க்கதரிசனமானது ஒருகாலத்திலும்‌ 
மனுஷருடைய சித்தத்தினாலே உண்டாகவில்லை; தேவனுடைய பரிசுத்த 
மனுஷர்கள்‌ பரிசுத்த ஆவியினாலே ஏவப்பட்டுப்‌ பேசினார்கள்‌. ” தெய்வீக 
ஏவுதலின்‌ உதவியில்லாமல்‌ இம்மனிதர்கள்‌ இவ்விஷயங்களை அறிந்திருக்க 
முடியாது! அவர்கள்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ இயக்கப்பட்டார்கள்‌! சிலர்‌ 
விஞ்ஞான வெளிச்சத்தில்‌ வேதாகமத்தைப்‌ படிக்க பயப்பட்டிருக்கலாம்‌, 
ஆனால்‌ வேதாகமம்‌ இவ்விதம்‌ பயப்படுவதில்லை! இது இதற்கு முன்னிராத 
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கடுமையான சோதனைகளுக்குட்பட்டு விலையேறப்‌ பெற்றதாக வெளி 
வந்ததாய்‌ இருக்கின்றது. 


முடிவுரை 
வேதாகமமானது உலகத்திலேயே அதிகமாய்‌ நேசிக்கப்பட்ட 
புத்தகமாகவும்‌ அதிகம்‌ விற்பனையாகும்‌ புத்தகமாகவும்‌ இருக்கின்றது. சிலர்‌ 
இதற்காகவே மரித்திருந்த போதிலும்‌, இது மிகவும்‌ வன்மையாக 
வெறுக்கப்பட்டும்‌ இருந்திருக்கன்றது. இதன்‌ விரோதிகள்‌ இது நிர்மூலமாகி 
விடும்‌ என்று முன்னுரைத்தார்கள்‌, ஆனால்‌ இது அழிக்க முடியாததாக 
இருக்கின்றது. நெருப்பு, பட்டயம்‌ மற்றும்‌ இதற்கு எதிராகச்‌ செய்யப்பட்ட 
ஓவ்வொரு வல்லமையான தாக்குதலில்‌ இருந்தும்‌ இது தப்பிப்‌ 
பிழைத்துள்ளது. 
வேதாகமம்‌ மிகப்‌ பழமையானதாக இருந்தாலும்‌ அது வழக்கற்றதாகி 
விடவில்லை. இதற்கு ஒருக்காலும்‌ ஒரு துணைப்‌ புத்தகம்‌ ஒன்று 
தேவைப்பட்டதில்லை. இது ஒரு முழுவளர்ச்சி பெற்ற, எல்லாக்‌ காலத்திலும்‌ 
எல்லா மனிதர்களுக்குமான புத்தகமாயிருக்கின்றது. இயற்கைக்கு 
அப்பாற்பட்ட இதன்‌ தொடக்கத்திற்கு இதுவும்‌ இன்னொரு ஆதாரமாகும்‌. 
இது எப்பொழுதும்‌ ஏற்புடையதாக இருக்கின்றது. வானமும்‌ பூமியும்‌ 
ஒழிந்து போகும்‌, தேவனுடைய வசனமோ என்றைக்கும்‌ நிலைநிற்கும்‌ 
(ஏசா. 40:8; 1 பேது. 1:25). 
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தவன்‌ இருக்கின்றார்‌ 





சிந்திக்கும்‌ திறனுள்ள மனிதர்களில்‌ பெரும்பாலானோர்‌ தேவன்‌ 
இருக்கின்றாரா என்ற கேள்வியை காலங்கள்‌ தோறும்‌ மறுபடி மறுபடி 
கவனிக்கின்றனர்‌. அவர்கள்‌ அதில்‌ சந்தேகப்பட வில்லையென்றாலும்‌ கூட, 
மேலானவர்‌ ஒருவர்‌ இருக்கின்றார்‌ என்பதற்கான ஆதாரங்களைப்‌ பற்றி 
குறைந்தபட்சம்‌ அவர்கள்‌ ஆச்சரியம்‌ அடைகின்றார்கள்‌. நாம்‌ நமது 
நம்பிக்கையைக்‌ குறித்து உத்தரவு சொல்ல எப்பொழுதும்‌ ஆயத்தமாயிருக்க 
வேண்டும்‌ (1 பேது. 3:15). 

தேவன்‌ இல்லையென்ற முடிவுக்கு வந்ததாக நாத்திகர்கள்‌ 
கூறுகின்றார்கள்‌. தேவன்‌ இல்லையென்று அறிந்து கொள்வதென்பது எந்த 
ஒரு நபராலும்‌ முடியாத செயல்‌ ஆகும்‌. அப்படிக்‌ கூற வேண்டுமானால்‌ 
ஒரு நபர்‌ எல்லாமும்‌ அறிந்தவராயிருக்க வேண்டும்‌. மேலானவர்‌ ஒருவர்‌ 
இருக்கின்றார்‌ என்பதை நம்புவதற்கான சில காரணங்களை இந்தப்‌ பாடம்‌ 
நமக்குத்‌ தருகின்றது. 


தேவன்‌ இருக்கின்றார்‌ என்பதை வேதாகமம்‌ 
போதிக்கின்றது 

வேதாகமத்தின்‌ முதல்‌ புத்தகமாகிய அதியாகமம்‌, “ஆதியிலே தேவன்‌ 
வானத்தையும்‌ பூமியையும்‌ சிருஷ்டித்தார்‌” என்ற மாட்சிமையான, 
கம்பீரமான கூற்றுடன்‌ தொடங்குகின்றது, தொடர்ந்து அவர்‌ இருப்பதை 
அது அறிவிக்கின்றது. வேதாகமத்தை நம்பிக்கையான ஒரு சாட்சியாக 
ஏற்றுக்‌ கொள்ளாதவர்களிடத்தில்‌ இந்த விவாதம்‌ எடுபடாது என்பது 
உண்மையே. இருந்தாலும்‌ நாம்‌ - முந்திய பாடத்தில்‌ செய்தது போலவே - 
வேதாகமம்‌ தகுதியுள்ள ஒரு சாட்சியமாகும்‌ என்பதை நிலைநாட்டும்‌ 
செயலை - செய்திருந்தால்‌, அது கொடுக்கும்‌ சாட்சியம்‌ மதிப்புள்ளதாகி 
யிருக்கும்‌. நமது முந்திய பாடத்தில்‌ நாம்‌ வேதாகமத்தை நம்புவதற்கான 
காரணங்களைக்‌ கொடுத்தோம்‌. வேதாகமம்‌ இயற்கைக்கு மேம்பட்ட ஒரு 
புத்தகம்‌ என்பதற்கும்‌, வெளிப்படுத்துதலால்‌ மட்டுமே அறியக்‌ கூடிய 
உண்மைகளை அது வெளிப்படுத்தியுள்ளது என்பதற்கும்‌ ஆதாரம்‌ 
அளிக்கப்பட்டது. வேதாகமமானது இயற்கைக்கு மேம்பட்ட புத்தகம்‌ 














என்பதையும்‌, சரிபார்க்கக்‌ கூடிய எல்லா வழிகளிலும்‌ அது சரி பார்க்கப்‌ 
பட்டது என்பதையும்‌ நாம்‌ நிலை நாட்டியுள்ளதால்‌, ஐம்புலன்களால்‌ உணர 
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முடியாத விஷயங்களில்‌ வேதாகமம்‌ கூறும்‌ சாட்சியத்தை நாம்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளத்‌ தயாராக இருக்க வேண்டும்‌. ஏனென்றால்‌, வேதாகமானது ஒரு 
சாட்சியாயிருக்கக்‌ கூடிய தனது வல்லமையை நிரூபித்துள்ளது, தேவன்‌ 
இருக்கின்றார்‌ என்று அது அறிவிக்கையில்‌, உண்மையைக்‌ கூறுகின்ற 
தென்றே நான்‌ நம்புகின்றேன்‌. தேவன்‌ இருக்கின்றார்‌ என்பதை நான்‌ 
விசுவாசிக்கன்றேன்‌. 

உறுதிப்பாடுள்ள சாட்சியம்‌ ஏராளமாய்‌ உள்ளது. இப்பாடத்தின்‌ 
எஞ்சியுள்ள பகுதியானது தேவன்‌ இருக்கின்றார்‌ என்பதற்கு வேதாகமத்தின்‌ 
புறம்பே உள்ள ஆதாரங்களை எடுத்துத்‌ தரும்‌. 


மேலானவர்‌ ஒருவர்‌ இருக்கின்றார்‌ என்பதற்கு 
இயற்கையே சாட்சியளிக்கின்றது. 

தேவனுடைய, “தாணப்படாதவைகளாதிய அவருடைய 
நித்திய வல்லமை தேவத்துவம்‌ என்பவைகள்‌, உண்டாக்கப்‌ 
பட்டிருக்கறவைகளினாலே, உலகமுண்டானது முதற்கொண்டு, 
தெளிவாய்க்‌ காணப்படும்‌ ...” (ரோமர்‌ 1:20). சங்கீதக்காரர்‌, “வானங்கள்‌ 
தேவனுடைய மகிமையை வெளிப்படுத்துறெது, ஆகாய விரிவு அவருடைய 
கரங்களின்‌ கிரியையை அறிவிக்கின்றது” என்று கூறினார்‌ (சங்‌. 19:1); மற்றும்‌ 
அவர்‌, “உமது விரல்களின்‌ கிரியையாகிய உம்முடைய வானங்களையும்‌, நீர்‌ 
ஸ்தாபித்த சந்திரனையும்‌ நட்சத்திரங்களையும்‌ நான்‌ பார்க்கும்‌ போது, 
மனுஷனை நீர்‌ நினைக்கிறதற்கும்‌, மனுஷகுமாரனை நீர்‌ விசாரிக்றெதற்கும்‌ 
அவன்‌ எம்மாத்திரம்‌ என்கிறேன்‌” (சங்‌. 8:3, 4) என்றும்‌ கூறினார்‌. நீண்ட 
காலத்துக்கு முன்பு தாவீது செய்ததைப்‌ போலவே இன்று நாமும்‌ 
அற்புதமான இந்த அண்டத்தை ஆராய்ச்சி செய்ய முடியும்‌. உண்மையில்‌ 
பார்க்கப்‌ போனால்‌, தாவீதின்‌ காலத்தில்‌ இருந்த மனிதர்களிடத்தில்‌ 
இருந்ததைப்‌ பார்க்கிலும்‌ இன்றைய நாட்களில்‌ உள்ள மனிதனிடத்தில்‌ 
வானத்தை ஆராயும்‌ வசதி வாய்ப்புகள்‌ மிகவும்‌ அதிகமாக இருக்கின்றன. 





ஓவ்வொரு புதிய கண்டுபிடிப்பும்‌ தேவன்‌ இருக்கின்றார்‌ என்ற கருத்தை 
இன்னும்‌ அதிகமாய்க்‌ கனப்படுத்துவதாகவே இருக்கின்றது. 

இந்த அண்டத்தின்‌ அளவிடக்‌ கூடாத தன்மையானது நமது 
சிந்தனையை வசீகரிப்பதாயிருக்க வேண்டும்‌. நாம்‌ வாழ்கின்ற இப்பூமி 
யானது மிகவும்‌ பிரம்மாண்டமான பொருளாகும்‌, இருந்தாலும்‌, 
சூரியனோடு ஒப்பிடுகையில்‌ இது ஒரு சிறிய புள்ளியாகவே கருதப்‌ 
படுகின்றது. சூரியனைப்‌ பத்து இலட்சம்‌ துண்டுகளாக்கினோமென்றால்‌, 
அவை ஓவ்வொன்றுமே இப்பூமியின்‌ அளவை விடப்‌ மிகப்‌ பெரியதாக 
இருக்கும்‌. சூரிய வெளிச்சம்‌ மற்றும்‌ வெப்பம்‌ ஆகியவற்றில்‌ இரண்டு 
இலட்சம்‌ கோடியில்‌ ஒரு பங்கைத்தான்‌ நாம்‌ பெறுகின்றோம்‌. 

பூமியின்‌ சுற்றளவு ஏறக்குறைய 25,000 மைல்கள்‌ ஆகும்‌. இதைப்‌ போல 
நான்காயிரம்‌ மடங்கு அதிக தூரத்தில்‌ சூரியன்‌ உள்ளது, இது ஏறக்குறைய 
ஒன்பது கோடியே இருபது லட்சம்‌ மைல்கள்‌ ஆகும்‌. நெப்ட்யூன்‌ 
இரகமானது 2 1/2 லட்சம்‌ கோடி மைல்களுக்கு அப்பால்‌ இருக்கின்றது, 
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அல்லது இது பூமி சூரியனிலிருந்து உள்ள தூரத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ முப்பது 
மடங்கு அதிகமான தூரத்தில்‌ இருக்கின்றது. வானங்களில்‌ உள்ளவைகளில்‌ 
மிகப்‌ பிரகாசமான நட்சத்திரமான சிரியஸ்‌ என்பது 51 லட்சம்‌ கோடி கோடி 
மைல்களுக்கு அப்பால்‌ இருக்கின்றது. பிரகாசத்தில்‌ மூன்றாம்‌ இடம்‌ 
வகிக்கும்‌ வானத்து நட்சத்திரமான ஆல்பா சென்தெளரி என்பது இருபது 
லட்சம்‌ கோடி கோடி மைல்களுக்கு அப்பால்‌ அல்லது சூரியனை விட 2 
லட்சத்து முப்பதினாயிரம்‌ மடங்கு அதிக தூரத்தில்‌ இருக்கின்றது. வான 
மண்டலத்தில்‌ உள்ள பல பொருட்கள்‌ “ஒளி ஆண்டுகள்‌” (ஒரு ஆண்டில்‌ 
ஒளி பயணம்‌ செய்யும்‌ தூரம்‌) என்ற கணக்கீட்டில்‌ அளக்கப்படுமளவு மிக 
தூரத்தில்‌ இருக்கின்றன. (ஒரு ஒளியாண்டு என்பது சுமார்‌ ஆறு லட்சம்‌ 
கோடி மைல்கள்‌ ஆகும்‌). அவைகளில்‌ சில ஆயிரக்கணக்கான ஒளி 
அண்டுகள்‌ தூரத்தில்‌ இருக்கின்றன. அதாவது அவைகளில்‌ இருந்து 
வருகின்ற வெளிச்சமானது வினாடிக்கு 186,000 மைல்கள்‌ வேகத்தில்‌ 
ஆயிரக்கணக்கான வருடங்கள்‌ பயணம்‌ செய்து நம்மை அடைய 
வேண்டியதாய்‌ இருக்கின்றது. வானவியல்‌ அறிஞர்களின்‌ கூற்றுப்படி நமது 
சூரிய மண்டலம்‌ - சூரியன்‌, சந்திரன்‌, நட்சத்திரங்கள்‌, கிரகங்கள்‌, இயற்கைத்‌ 
துணைக்‌ கிரகங்கள்‌ போன்றவை கொண்ட மண்டலம்‌ - ஒன்று மட்டும்‌ 
வானத்தில்‌ இருப்பதில்லை. இதைப்‌ போன்று இலட்சக்கணக்கான 
மண்டலங்கள்‌ அவைகளுக்குரிய சூரியன்‌ மற்றும்‌ இரகங்கள்‌ 
ஆகியவைகளைக்‌ கொண்டிருப்பதாகக்‌ கூறுகின்றார்கள்‌. 

நமக்குக்‌ கூறப்பட்டுள்ள இந்த எண்ணிக்கைகள்‌ மிகச்‌ சிறியவைகளே, 
ஆனாலும்‌ இவைகளைக்‌ கூட நம்மால்‌ எண்ணிப்‌ பார்க்க முடியாத 
அளவுக்கு மிகப்பெரும்‌ அளவுடன்‌ உள்ளன. இவை வானவெளியின்‌ 
அளப்பரிய அளவைப்‌ பற்றிய சில விஷயங்களை நமக்குக்‌ கூறுகின்றன, 
மனிதன்‌ கண்டு பிடித்துள்ளவைகளை நாம்‌ ஆழமாகச்‌ சிந்தித்துப்‌ 
பார்க்கையில்‌ பிரமிப்படைகின்றோம்‌; ஆனால்‌ நாம்‌ இதுவரையிலும்‌ 
தேவனுடைய கிரியைகளின்‌ ஓரங்களை மட்டுமே ஆராய்ந்தறிந்துள்ளோம்‌. 
இந்த அண்டத்தின்‌ மாபெரும்‌ தன்மை பற்றிக்‌ கூறும்போது ஒருவர்‌, 
“காய்ந்த இலைச்‌ சருகொன்று உதிரும்‌ போது, கானகத்தின்‌ மகிமையானது 
எவ்வளவு குறையுமோ அந்த அளவுதான்‌ இந்த உலகம்‌ முழுவதும்‌ 
புகையாகிப்‌ போனால்‌ இந்த அண்டத்தின்‌ மகிமையும்‌ குறையும்‌” என்று 
கூறினார்‌. அதாவது காட்டிற்கும்‌ இலைக்கும்‌ எவ்வளவு அளவு 
மாறுபாடுள்ளதோ அவ்வளவு அளவு மாறுபாடு இந்தப்‌ பூமிக்கும்‌ இது 
உள்ள அண்டத்துக்கும்‌ இருக்கின்றது. 

அளவிட முடியாத இந்த அண்டமானது தேவன்‌ இருக்கின்றார்‌ என்று 
சத்தமிடுகின்றது. தேவனுடைய இருப்பு, வல்லமை, ஞானம்‌ மற்றும்‌ 
நற்பண்பு இவை யாவும்‌ வான சேனைகளால்‌ தொடர்ந்து ஓலிக்கப்பட்டுக்‌ 
கொண்டிருக்கின்றன. அவைகளின்‌ சாட்சியானது வெறும்‌ குறிப்பு அல்ல; 
அது ஒரு அறிவிப்பு ஆகும்‌. தேவனுடைய உயர்வான தெய்வீகத்‌ தன்மையை 
நோக்க வேண்டுமென்றால்‌, நட்சத்திரங்களின்‌ பொக்கிஷ சாலையை உற்று 
நோக்குங்கள்‌. முடிவற்ற தன்மை, ஞானம்‌ மற்றும்‌ தெய்வீக உறுதிப்பாடு 
ஆகியவற்றை நீங்கள்‌ காண வேண்டுமென்றால்‌, நட்சத்திரங்களின்‌ சமான 
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நிலையைக்‌ கவனித்து, கோள்களின்‌ இயக்கத்தில்‌ உள்ள ஓழுங்கமைவைப்‌ 
பாருங்கள்‌. அவைகள்‌ தங்களின்‌ மதிமையையல்ல, தேவனுடைய 
மகிமையையே அறிவிக்கின்றன! புத்தி கூர்மையுள்ள, மனச்சான்றுள்ள, 
கட்டுப்‌ படுத்துகின்ற, மற்றும்‌ தலைமையேற்றுள்ள சிருஷ்டிகர்‌ ஒருவரைப்‌ 
பற்றி பதில்‌ அளிக்க முடியாத விவாதங்களை அவைகள்‌ அறிவிக்கின்றன. 
அவைகளின்‌ சாட்சியமானது எல்லா மொழிகளிலும்‌ அறிவிக்கப்படுகின்றன, 
அவைகள்‌ அழிக்கப்படவோ அல்லது அமைதிப்படுத்தவோ முடியாத 
சாட்சியங்களாய்‌ இருக்கின்றன. 

சில பொருட்கள்‌ இருக்கின்றன, இவைகள்‌ ஒன்றுமில்லாமையிலிருந்து 
வர முடியாது. ஆகையால்‌ ஏதோ ஒன்று எப்பொழுதுமே இருந்திருக்கின்றது. 
இந்த “ஏதோ ஒன்றை” வேதாகமம்‌ தேவன்‌ என்று அழைக்கின்றது. 








தொடக்கம்‌ பற்றிய வினாவுக்கு புத்தி கூர்மையான 
படைப்பு என்பதே தர்க்கரீதியான ஒரே 
விடையாகும்‌ 
“அற்புதமான இந்த அண்டம்‌ எப்படித்‌ தொடங்கியது?” என்று 
மனிதனின்‌ ஆய்வு மனப்பான்மையின்‌ மூலம்‌ கேள்வி எழுப்பப்‌ படுகின்றது. 
இதற்கு இரண்டே விடைகள்‌ மட்டுமே சாத்தியமாகும்‌: தற்செயலானது 
மற்றும்‌ புத்தி கூர்மையுள்ள படைப்பு. இது தற்செயலாகவோ அல்லது 
எதிர்பாராமலோ நேரிட்டது என்பதை நாம்‌ நம்ப முடியுமா? நாம்‌ 
பேசுகின்ற இந்த அற்புதமான அளவிட முடியாத வானவெளியானது 
குருட்டதிர்ஷ்டமான தற்செயலால்‌ உண்டானது என்பதை எளிதில்‌ நம்பும்‌ 
தன்மை உடையவர்‌ யார்‌? ஒன்றுமில்லாமையிலிருந்து ஒன்றும்‌ வர 
முடியாது. விளைவுக்கு ஒரு காரணம்‌ அவசியம்‌ தேவை. தற்செயலானது 
இந்தப்‌ பொருள்‌ உலகத்தை உண்டாக்கியது என்பதை நான்‌ நம்ப முடியாது. 
இது புத்தி கூர்மையுள்ள ஒரு படைப்பு என்பதை நம்புவதற்கான சில 
காரணங்களை நாம்‌ கவனிப்போம்‌. 
முதலாவது, சரியான அளவில்‌ பல்வேறு தனிமங்கள்‌ இணைந்து 
அதனால்‌ கணக்கற்ற வகையில்‌ தாதுக்களும்‌, உயிர்‌ வாழ்க்கையும்‌ 
உண்டானது என்ற கருத்தானது, சேர்ப்பவர்‌ அல்லது ஒழுங்கு படுத்துபவர்‌ 
ஒருவர்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்ற நிலைக்குப்‌ பலமாக வாதிடுவதாக உள்ளது. 
அண்டத்தில்‌ இது வரையிலும்‌ 112 தனிமங்கள்‌ அறியப்பட்டுள்ளன. நாம்‌ 
காணும்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ பல்வகையான இந்தத்‌ தனிமங்களால்‌ 
உண்டானதாகும்‌. குறிப்பிட்ட சில தனிமங்கள்‌ குறிப்பிட்ட விதத்தில்‌ 
சேர்க்கப்படும்போது குறிப்பிட்ட சில பொருட்களை உண்டாக்குகின்றன. 
இரண்டு பங்கு ஹைடி ரஜனும்‌ ஒரு பங்கு ஆக்ஸிஜனும்‌ சேர்ந்து தண்ணீரை 
உண்டாக்குகின்றன. ஒரு பங்கு சோடியமும்‌ ஒரு பங்கு குளோரினும்‌ 
இணைந்து சாதாரண உப்பை உண்டாக்குகின்றன. இதை விளக்கப்‌ 
படுத்துவதற்கு ஆங்லெ மொழியில்‌ உள்ள 26 எழுத்துக்களையும்‌ எடுத்துக்‌ 
கொள்வோம்‌. இவைகளை மாறுபட்ட பல விதங்களில்‌ சேர்த்து 


141 


ஆயிரக்கணக்கான வித்தியாசமான வார்த்தைகளை உருவாக்க முடியும்‌. 
இவ்வார்த்தைகளை, கவிதை, உரைநடை, யுத்த அறிவிப்பு, சமாதான உடன்‌ 
படிக்கை, செய்தித்தாள்‌ கட்டுரை அல்லது இது போன்ற இலக்கியப்‌ 
படைப்பு ஏதொன்றையும்‌ தொகுக்கப்‌ பயன்படுத்தலாம்‌. ஆயினும்‌, 
எழுத்துக்களையும்‌, வார்த்தைகளையும்‌ ஓழுங்கமைக்கும்‌ புத்திக்‌ 
கூர்மையில்லாமல்‌ இதைச்‌ செய்ய முடியாது. இந்த எழுத்துக்கள்‌ எல்லாம்‌ 
தாமாகவே ஒழுங்குமைப்பை ஏற்படுத்திக்‌ கொண்டு ஷேக்ஸ்பியரின்‌ 
நாடகம்‌ ஆயிற்று என்று நாம்‌ யோசித்துப்‌ பார்க்க முடியுமா? நிச்சயமாகவே 





முடியாது, இருந்தாலும்‌, பல்வகையான தனிமங்கள்‌ யாவும்‌ தாங்களாகவே 
ஒன்று கூடி தற்செயலாகவே இந்த வான்வெளி மற்றும்‌ அண்டத்தை 
உண்டாக்கியது என்று கூறுவது இதற்கு ஒப்பானதேயாகும்‌! நிச்சயமாக 
இப்படி நடக்க முடியாது! 

இரண்டாவது, இந்த அண்டத்தில்‌ புத்தி கூர்மையுள்ள திட்டம்‌ மற்றும்‌ 
வடிவமைப்பை நாம்‌ காண்கின்றோம்‌. இயற்கையில்‌ உள்ள சிறு 





பொருட்களில்‌ கூட வடிவமைப்பு உள்ளது என்பது உறுதி. பனித்துளிகள்‌ 
கூட வடிவமைப்பில்‌ பூரணப்பட்டுள்ளன. புல்லின்‌ இதழ்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ 
நன்றாக ஓழுங்கமைக்கப்பட்ட வேதியியல்‌ ஆய்வுக்‌ கூடமாகும்‌. நமது 
சரீரங்கள்‌ யாவும்‌ மேலான ஒருவரால்‌ வடிவமைக்கப்பட்ட வைகள்‌ ஆகும்‌. 
ஜாக்கிரதையாய்‌ இவற்றைக்‌ கவனிப்பவர்கள்‌ யாரும்‌, “நான்‌ பிரமிக்கத்‌ தக்க 
அதிசயமாய்‌ உண்டாக்கப்பட்ட படியினால்‌” (சங்‌. 139:14) என்று 
சங்கதக்காரனுடன்‌ சேர்ந்து ஆச்சரியப்படுவதைத்‌ தவிர வேறொன்றும்‌ 
செய்ய முடியாது. இருநூறு எலும்புகள்‌, ஐந்நூறு தசைகள்‌, ஆயிரம்‌ தசை 
நார்கள்‌ ஆகியவை பின்னிப்‌ பிணைந்து நமது மனித உடலை 
நிலைநிறுத்துன்றது என்பது இணைவான திட்டம்‌ மற்றும்‌ 
வடிவமைப்பிற்கு உன்னதமான உதாரணமாகும்‌. ஆயிரக்கணக்கான 
நரம்புகள்‌, இரத்த நாளங்கள்‌, தமனிகள்‌, ஆயிரக்கணக்கான - உடல்‌ 
நலத்திற்காக ஒன்றிணைந்து செயல்படும்‌ - சுரப்பிகள்‌ இவை யாவும்‌ புத்தி 
கூர்மையுள்ள ஒரு வடிவமைப்பைச்‌ சித்தரிக்கின்றன. இது தற்செயலாய்‌ 
ஏற்பட்டிருக்க முடியாது. மனிதனின்‌ கண்ணுக்குள்‌ உள்ள உறுப்புகள்‌ 
மட்டுமே அநேக அறிவியல்‌ நூல்‌ தொகுதிகளுக்குத்‌ தேவையான 
விஷயங்களைத்‌ தருகன்றன. புத்திகூர்மையுள்ள படைப்பாளர்‌ ஒருவரால்‌ 





மட்டுமே உண்டாக்கப்பட முடியும்‌ என்பதை கண்ணின்‌ அமைப்பானது 
மிக நன்றாக வெளிப்படுத்துகின்றது. இந்த ஒரு உறுப்பைப்‌ பற்றி மட்டுமே 
வாழ்நாள்‌ முழுவதும்‌ ஒருவர்‌ படித்தாலும்‌, அதைப்பற்றி அறியாதது 
இன்னும்‌ ஏராளம்‌ என்று தான்‌ அவரால்‌ அறிக்கை செய்ய முடியும்‌. 

மனித உடலின்‌ மற்ற உறுப்புக்களைப்‌ பற்றியும்‌ இவ்வாறே கூறலாம்‌. 





உடல்‌ உறுப்பமைவு என்பது மனிதர்களுடன்‌ நின்று விடுவதில்லை. நம்மைச்‌ 
சுற்றிலும்‌ உள்ள திரளான உயிரினங்கள்‌ யாவும்‌, தேவன்‌ இருக்கின்றார்‌ 
என்பதற்கு பதில்‌ அளிக்க முடியாத விவாதங்களைத்‌ தருகின்றன. வானத்தில்‌ 
பறக்கும்‌ பறவைகள்‌ அவைகளின்‌ வாழிடத்திற்குத்‌ தக்க உடல்‌ அமைப்பைப்‌ 
பெற்றுள்ளன. கடலில்‌ நீந்தும்‌ மீன்‌ இனங்கள்‌ தங்கள்‌ சுற்றுச்‌ சூழலுக்குத்‌ 
தக்க உடல்‌ அமைப்பைப்‌ பெற்றுள்ளன. உயிரினங்கள்‌ ஒவ்வொன்றும்‌, 
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வடிவமைப்பாளர்‌, புத்தி கூர்மையுள்ள வடிவமைப்பாளர்‌ ஒருவர்‌ 
இருப்பதை சாட்சியிட்டுச்‌ சத்தமிட்டுக்‌ கூறுகின்றன. 

மூன்றாவது, இந்த அண்டத்தில்‌ நிலவுகின்ற விதிமுறையும்‌ 
ஒழுங்கமைப்பும்‌, புத்தி கூர்மையுள்ள வடிவமைப்புக்குச்‌ சார்பாக 
வாதிடுகின்றன. கோள்கள்‌ யாவும்‌ தங்கள்‌ வட்டப்‌ பாதையில்‌ ஒழுங்கான 
வகையில்‌, கணக்கீட்டு முறை தவறாமல்‌ சுற்றி வருகின்றன. பூமி தனது 
அச்சில்‌ 24 மணிக்கு ஒருமுறை தவறாமல்‌ சுற்றி வருகின்றது. அதே நேரத்தில்‌, 
அது சூரியனையும்‌ மணிக்கு 72,600 மைல்கள்‌ வேகத்தில்‌ சுற்றி வருகின்றது. 
இது எப்பொழுதும்‌ தவறாமல்‌ நடை பெறுகின்றது! இது ஒரு விதியின்படி யே 
சுற்றி வருகின்றது. இப்படிப்பட்ட விதிகள்‌ ஒவ்வொரு மண்டலத்திலும்‌ 
உள்ளன. வான்பொருட்களின்‌ கரகணமானது மிகமிகத்‌ துல்லியமாக 
கணக்கிட்டுக்‌ கூறக்‌ கூடிய அளவுக்கு இந்த விதிகள்‌ நடைபெறுகின்றன. 
அண்டத்தின்‌ விதியானது அமல்‌ படுத்தப்பட்டுள்ளது! இயற்கை விதிகளைத்‌ 
தனக்கு ஆபத்து நேராமல்‌ மீற முடியாது என்பதை மனிதன்‌ பலவித 
கசப்பான அனுபவங்களில்‌ இருந்து புரிந்து கொண்டுள்ளான்‌. ஒருவர்‌ அதை 
மீறும்‌ போது அவருக்கு இரக்கமற்ற விதத்தில்‌ இடையூறு உண்டாகின்றது. 
இப்படிப்பட்ட விதியும்‌, ஒழுங்கமைவும்‌ தற்செயலானதல்ல. இந்த விதியை 
ஏற்படுத்துபவா்‌ ஒருவர்‌ இருக்க வேண்டும்‌! மேலும்‌ இவ்விதிகளை அமுல்‌ 
படுத்த வல்லமையும்‌, திறமையும்‌ வேண்டும்‌. அந்த வல்லமையானது 
புத்திகூர்மையும்‌ ஞானமும்‌ உள்ளதாயிருக்க வேண்டும்‌. அண்டத்தின்‌ 
விதிகள்‌ யாவும்‌, மேலானவர்‌ ஒருவர்‌ இருப்பதைச்‌ சாட்சியிடுகின்றன, 
அவரே அவைகளை உண்டாக்கி, பராமரிக்கின்றார்‌. 

நான்காவது, வாழ்வு இருப்பது என்பது ஜீவனுள்ள தேவன்‌ 
இருப்பதைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுகின்றது. உயிர்‌ வாழ்வின்‌ தொடக்கம்‌ என்ன? ஒரு 
உயிர்‌ இன்னொரு உயிரில்‌ இருந்தே வருகின்றது. எனவே தனக்குள்ளே 
இயற்கையாக ஜீவன்‌ இருக்கின்ற ஒருவர்‌ இருக்க வேண்டும்‌. இதையே நான்‌ 
தேவன்‌ என்று அழைக்கின்றேன்‌. வாழ்வு மற்றும்‌ அதன்‌ தொடக்கம்‌ பற்றிய 
சரியான விளக்கம்‌ அவர்‌ மட்டுமே. வாழ்வின்‌ அற்புதத்தைக்‌ தேடிப்‌ புரிந்து 
கொள்ளும்‌ எவரும்‌ கடைசியில்‌ அவரிடத்தில்கான்‌ வந்து சேர வேண்டும்‌. 
அவருக்கு அப்பால்‌ நாம்‌ போக முடியாது. வாழ்வு என்பது தற்செயலாக 
ஏற்படுவதில்லை. அது திடீரென்று உண்டாக்கப்படுவதுமில்லை. முதல்‌ 
முதலான காரணம்‌ ஒன்று இருக்க வேண்டும்‌. 


முடிவுரை 

தேவனுடைய கிரியைகளை நாம்‌ ஆராய்கின்ற பொழுது, தாவீதுடன்‌ 
சேர்ந்து “மனுஷனை நீர்‌ நினைக்கிறதற்கு ... அவன்‌ எம்மாத்திரம்‌?” (சங்‌. 
8:4) என்று கேட்கின்றோம்‌. மனிதன்‌ என்பவன்‌ ஒரு தூசியில்‌ வாழும்‌ 
தூசியாக இருக்கின்றான்‌, ஆனாலும்‌ தேவன்‌, பிரகாசிக்கும்‌ நட்சத்திரங்கள்‌ 
எல்லாவற்றைக்காட்டிலும்‌ அவன்‌ மேல்‌ அதிக அக்கறையுள்ளவராய்‌ 
இருக்கின்றார்‌. ஏன்‌? ஏனென்றால்‌ மனிதன்‌ அவரது சாயலில்‌ 
உண்டாக்கப்பட்டவன்‌, ஏனென்றால்‌ மனிதன்‌ நித்தியமானவன்‌. இந்த 
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அண்டம்‌ முழுவதும்‌ பற்றியெரிகையில்‌, உலகங்களின்‌ சிதிலத்தின்‌ நடுவில்‌ 
மனிதன்‌ மட்டும்‌ உயிர்‌ பிழைப்பான்‌. 

நான்‌ தேவனை நம்புவதால்‌ சந்தோஷப்படுகின்றேன்‌. தேவனை 
நம்பாதவர்மேல்‌ நான்‌ பரிதாபப்படுகின்றேன்‌, தேவனை அறியாதவர்‌ 
களுக்காக இரக்கப்படுகின்றேன்‌. அவரைக்‌ கண்டடைந்த மற்றும்‌ அவரை 
அறிந்தவர்கள்‌ யாவரும்‌, தங்கள்‌ வாழ்வின்‌ போராட்டங்களை 
மேற்கொள்வதற்கு பலத்த வல்லமை அளிக்கும்‌ ஒரே மூலம்‌ அவரே 
என்பதை அறிந்து அல்லது அனுபவித்து சாட்சியிடுகின்றார்கள்‌. அவரது 
கரத்தின்‌ கிரியையாயெ வானமும்‌ பூமியும்‌ அழிந்து போகும்‌ ஆனால்‌ 
அவரோ என்றென்றும்‌ இருக்கின்றார்‌, நிலைத்திருப்பார்‌. “நீரோ 
மாறாதவராயிருக்கிறீர்‌; உமது ஆண்டுகள்‌ முடிந்து போவதில்லை” (சங்‌. 
102:27); “பர்வதங்கள்‌ தோன்றுமுன்னும்‌, நீர்‌ பூமியையும்‌ உலகத்தையும்‌ 
உருவாக்கு முன்னும்‌, நீரே அநாதியாய்‌ என்றென்றைக்கும்‌ தேவனா 
யிருக்கிறீர்‌” (சங்‌. 90:2). மாற்றம்‌ மற்றும்‌ மாறுதல்‌, அழிவு மற்றும்‌ சேதம்‌ 
உள்ள இந்த காலத்தில்‌, அவருடைய மாறாத கரத்தைப்‌ 
பற்றிக்கொள்ளும்படி உங்களை வேண்டிக்‌ கேட்டுக்‌ கொள்கிறேன்‌. 
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8வதாமத்தைர்‌ பற்றிய 
சரியான எண்ணப்‌ பாக்கு 





கிறிஸ்துவின்‌ சபைகளுக்கும்‌ நாமகரணக்‌ கூட்ட அமைப்புகளுக்கும்‌ 
நடுவில்‌ பல வேறுபாடுகள்‌ தெளிவாய்க்‌ காணப்படுகின்றன. 
இவ்வேளையில்‌ அவை எல்லாவற்றையும்‌ பற்றி விவாதிப்பது நமது 
நோக்கமல்ல, ஆனால்‌ அவைகளில்‌ அடிப்படையான ஒரு வேறுபாட்டை, 
மற்ற எல்லாவற்றிற்கும்‌ காரணமான ஒரு வேறுபாட்டைப்‌ பற்றி நாம்‌ 
படிப்போம்‌: அது, வேதாகமத்தைப்‌ பற்றிய நமது எண்ணப்‌ போக்கு 
என்பதாகும்‌. வேதவசனங்களைப்‌ பற்றிய சரியான எண்ணப்‌ போக்கைப்‌ 
பற்றி விவாதிக்கையில்‌ நாம்‌ மூன்று கொள்கைகளை முக்கியமாகக்‌ கவனிக்க 
வேண்டும்‌. வேதாகமத்தின்‌ முழுமைத்‌ தன்மை, அதிகாரமுடைமை மற்றும்‌ 
வல்லமை ஆகியவற்றை நாம்‌ உணரும்‌ போது, தேவனால்‌ எழுதப்பட்ட 
இவ்வெளிப்பாட்டின்‌ அர்த்தத்தையும்‌, முக்கியத்துவத்தையும்‌ நாம்‌ 
தெளிவாகப்‌ புரிந்து கொள்ளுவோம்‌. 


இதன்‌ பூரணத்‌ தன்மை 

வேதாகமம்‌ என்பது மனிதனுக்கு வெளிப்படுத்தப்பட்ட தேவனுடைய 
முழுமையான சித்தம்‌ ஆகும்‌. தேவன்‌ பேசினார்‌, மற்றும்‌ கூடுதலான 
வெளிப்பாட்டைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ தேவன்‌ தாம்‌ பேசியதை முடித்து 
விட்டார்‌. யோவான்‌ பத்மு தீவில்‌ நாடு கடத்தப்பட்டிருந்த போது 
நிறைவான “ஆமென்‌” என்பதை எழுதி எழுதுகோலைக்‌ கழே வைத்தபோது, 
மனிதனுக்கான தேவசெய்தி பூர்த்தியாகிவிட்டது என்பதே வேதாகமம்‌ 
பூரணத்‌ தன்மையுடையது என்ற உண்மையின்‌ அர்த்தமாகும்‌. 

வேதவசனங்களின்‌ பூரணத்‌ தன்மையானது, நாம்‌ இச்சொற்றொடரைப்‌ 
பயன்படுத்தும்‌ வகையில்‌, உறுதிப்படுத்த முடியாதிருந்த காலம்‌ ஒன்று 
இருந்தது. பழைய ஏற்பாட்டின்‌ காலத்தில்‌, தேவன்‌ தமது சித்தத்தைப்‌ 
படிப்படியாக “கற்பனையின்‌ மேல்‌ கற்பனையும்‌, ... இங்கே கொஞ்சமும்‌ 
அங்கே கொஞ்சமும்‌ ...” (ஏசா. 28:10ஆ) என்ற அளவிலேயே வெளியாக்கிக்‌ 
கொண்டிருந்தார்‌. 





பழைய ஏற்பாடு நிறைவடைந்த போதும்கூட, தேவனுடைய 
வெளிப்பாடானது பூரணமடையவில்லை. இயேசு வந்து, தமது பிதாவின்‌ 
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சித்தத்தைத்‌ தொடர்ந்து வெளிப்படுத்தலானார்‌. அதற்கு முன்‌ 
குரப்பட்டி ராக பல போதனைகளை அவர்‌ அறிமுகப்படுத்தினார்‌. “.. என்று 
பூர்வத்தாருக்கு உரைக்கப்பட்ட தென்று கேள்விப்பட்டிருக்கிறீர்கள்‌ ... நான்‌ 
உங்களுக்குச்‌ சொல்லுகின்றேன்‌ ...?” என்ற இக்கூற்றானது மலைப்‌ 
பிரசங்கத்தில்‌ மறுபடியும்‌ மறுபடியும்‌ வருகின்றது. 

இயேசு தமது பூமிக்குரிய வாழ்க்கையின்‌ முடிவு நெருங்குகையில்‌, 
“இன்னும்‌ அநேகங்காரியங்ளை நான்‌ உங்களுக்குச்‌ சொல்ல 
வேண்டியதாயிருக்கிறது, அவைகளை நீங்கள்‌ இப்பொழுது தாங்க 
மாட்டீர்கள்‌” (யோவா. 16:12) என்று கூறினார்‌. வர வேண்டியது இன்னும்‌ 
அதிகமாய்‌ இருந்தது. அந்த வேளையில்‌ தேவனுடைய வெளிப்பாடு 
பூரணமடைந்திருக்கவில்லை. ஆயினும்‌ இயேசுவின்‌ அடுத்த கூற்றைக்‌ 
கவனியுங்கள்‌: “சத்திய ஆவியாகிய அவர்‌ வரும்போது, சகல 
சத்தியத்திற்குள்ளும்‌ உங்களை நடத்துவார்‌” (வ. 13௮). இவ்விடத்தில்‌, 
அப்போஸ்தலர்களின்‌ காலத்தில்‌ வெளிப்படுத்துதல்‌ முழுமையடையும்‌ 
என்ற வாக்குத்தத்தம்‌ உள்ளது. ஆவியானவர்‌ அவர்களிடத்தில்‌ வரும்போது 
“சகல” (“ஒரு பகுதியில்‌” அல்ல) சத்தியத்திற்குள்ளும்‌ வழி நடத்துவார்‌ 
எனப்பட்டது. 

பின்னாளில்‌ அப்போஸ்தலர்களிடத்தில்‌ ஆவியானவர்‌ வந்தார்‌ 
(அப்‌. 2:4). அவர்களை அவர்‌ சகல சத்தியத்திற்குள்ளும்‌ வழி நடத்தினாரா? 
அவர்‌ அப்படிச்‌ செய்வாரென்றே இயேசு கூறியிருந்தார்‌. அவர்‌ அப்படிச்‌ 
செய்தாரா? இயேசு தமது வாக்குத்தத்தத்திற்கு உண்மையுள்ளவரென்றால்‌, 
அவர்‌ அப்படிச்‌ செய்தார்‌ என்றேயாகும்‌. அதன்‌ காரணமாகத்தான்‌ 
ஜீவனுக்கும்‌ தேவபக்திக்கும்‌ வேண்டிய 
யாவற்றையும்‌ அவருடைய திவ்விய வல்லமையானது நமக்குத்‌ 
குந்தருளினது ...” (2 பேது. 1:3) என்று எழுத முடிந்தது. யாக்கோபு “பூரணப்‌ 
பிரமாணம்‌” (யாக்‌. 1:25) என்று குறிப்பிட்டார்‌. பவுல்‌ தாம்‌ பிரசங்குத்த 


6௨ 


பின்னாளில்‌ பேதுரு, 


சுவிசேஷத்தை யல்லாமல்‌ வேறொரு சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கிக்கத்‌ 
தைரியம்‌ கொள்ளும்‌ எவரொருவர்‌ மீதும்‌ ஒரு சாபத்தைக்‌ கூறியிருந்தார்‌ 
(கலா. 1:8, 9). 

ஆம்‌, அப்போஸ்தலர்கள்‌ சகல சத்தியத்திற்குள்ளும்‌ நடத்தப்‌ 
பட்டார்கள்‌. இயேசு தமது வாக்குத்தத்தத்திற்கு உண்மையுள்ளவரா 
யிருந்தார்‌. தேவனுடைய வெளிப்பாடானது நிறைவாக்கப்பட்டது. 





இவ்வுண்மையை நிலைநாட்டும்‌ செயலானது, அதன்பிறகு வெளிப்‌ 
படுத்துதல்‌ தரப்படவில்லை என்று காண்பிக்கின்றது. இன்றைய நாட்களில்‌ 
“தூர்க்கதரிசிகள்‌”” என்று தங்களை அழைத்துக்‌ கொள்பவர்களின்‌ 
உரிமைகோருதல்களை பொய்யென்று இது நிரூபிக்கின்றது. 


இதன்‌ அதிகாரமுடைமை 
“அதிகாரமுடைமைக்கு நாம்‌ யாரிடத்தில்‌ செல்வோம்‌?” என்ற 
கேள்வியானது மத உலகத்தில்‌ நீண்ட காலமாக முக்கியத்துவம்‌ வாய்ந்ததாக 
இருக்கின்றது. இதற்குப்‌ பல பதில்கள்‌ தரப்பட்டுள்ளன, மற்றும்‌ பல 
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உரிமைகோருகல்கள்‌ ஏற்படுத்தப்பட்டுள்ளன. சபைக்குப்‌ போகும்படி சிலர்‌ 
நம்மிடத்தில்‌ கூறுகின்றார்கள்‌, ஆனால்‌ வேதாகமத்தில்‌ எவ்விடத்திலும்‌ இது 
போதிக்கப்படுவதில்லை. ஒவ்வொரு மனிதரும்‌ தமது சொந்த 
மனச்சாட்சியைப்‌ பின்பற்ற வேண்டும்‌ என்று மற்ற சிலர்‌ கூறுகின்றார்கள்‌. 
இவ்விரண்டில்‌ எதைச்‌ செய்யும்படியும்‌ வேதாகமம்‌ நமக்குப்‌ 
போதிப்பதில்லை. இதற்கு முரண்பட்ட வகையில்‌, இது செய்யப்படக்‌ 
கூடாதென்றுதான்‌ வேதாகமம்‌ போதிக்கின்றது (எரே. 10:23; நீதி. 14:12). 
இன்னும்‌ மற்றவர்கள்‌, ஆலோசனைக்‌ கூட்டங்கள்‌, மனமாற்றக்‌ கூட்டங்கள்‌ 
மற்றும்‌ குருமார்களின்‌ கூட்டங்கள்‌ ஆகியவற்றில்‌ நம்பிக்கை 
கொண்டிருக்கின்றார்கள்‌. சிலர்‌, பாரம்பரியத்தையே தங்களின்‌ தரமுள்ள 
அதிகாரமுடைமையென்று பிடித்துத்‌ தொங்கிக்‌ கொண்டிருக்கின்றார்கள்‌. 
இது கிறிஸ்துவின்‌ மிகக்‌ கசப்புடன்‌ தாக்கப்பட்ட பழக்கங்களில்‌ ஒன்று 
ஆகும்‌ (மாற்‌. 7:7-9). 

நாம்‌ யாரிடத்தில்‌ செல்வோம்‌? அதிகாரமுள்ள ஒருவரிடத்திலேயே 
நாம்‌ செல்ல வேண்டும்‌, அவர்‌ இயேசு கிறிஸ்துவே ஆவார்‌ (மத்‌. 28:18). அவர்‌ 
“சகல அதிகாரத்தையும்‌” பெற்றிருக்கின்றார்‌. அது, மோசே, தாவீது, 
யோவான்‌ ஸ்நானன்‌, சபை, ஆலோசனைக்‌ கூட்டங்கள்‌ அல்லது 
மனச்சாட்சி முதலிய யாருக்கும்‌ எதற்கும்‌ எந்தவொரு அதிகாரத்தையும்‌ 
விட்டு வைப்பதில்லை. இயேசு அரசர்‌ எல்லா அதிகாரமும்‌ உடையவராய்‌ 
இருக்கின்றார்‌. 

இன்றைய நாட்களில்‌ தேவன்‌ தம்முடைய குமாரன்‌ மூலமாய்‌ 
நம்மிடத்தில்‌ பேசுகின்றார்‌ (எபி. 1:2). மதத்தில்‌ நாம்‌ எதற்கேனும்‌ தீர்வு 
காண வேண்டுமென்றால்‌, நாம்‌ இயேசுவினிடம்‌ தான்‌ போக வேண்டும்‌. 
வேறு எவரையும்‌ நாம்‌ நம்ப முடியாது. நாம்‌ அவரது குரலைக்‌ கேட்க 
வேண்டும்‌, அதுவே மக விஷயங்கள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ முடிவானதாய்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌. 

அரசர்‌ தம்முடைய சித்தத்தை எவ்விதம்‌ அறியப்படுத்துகின்றார்‌? 
கிறிஸ்து நம்மிடத்தில்‌ எவ்விதம்‌ பேசுகின்றார்‌? அவர்‌ தமது ஸ்தானாபதிகள்‌ 
மூலம்தான்‌ பேசுகின்றார்‌ (2 கொரி. 5:20). பவுல்‌, ஏவப்பட்ட 
மற்ற மனிதர்கள்‌ ஆகியோர்‌ தங்களின்‌ அரசருக்குத்‌ தூதர்களாக, 
பிரதிநிதிகளாக இருந்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ கிறிஸ்துவின்‌ வசனத்தைப்‌ 
பரிசுத்த ஆவியானவராலே பெற்றுக்‌ கொடுத்தார்கள்‌ (மத்‌. 10:20). அவர்கள்‌ 
கிறிஸ்துவைப்‌ பிரதிநிதித்துவப்‌ படுத்தினார்கள்‌ (யோவா. 20:20-23; 
மத்‌. 19:28). நாம்‌ ஏற்கனவே பார்த்தபடி, அவர்கள்‌ சகல சத்தியத்திற்குள்ளும்‌ 
நடத்தப்பட்டிருந்தார்கள்‌. அப்படி என்றால்‌, அவர்கள்‌ நமக்குக்‌ கொடுத்த 
வேதவாக்கியங்கள்‌ தங்களுக்கு அதிகாரமுடைமையை உரிமை 
கோருவதில்‌ வியப்பெதுவும்‌ இல்லையே (2 யோவா. 9; கலா. 1:6-9; 
1 பேது. 4:11). நாம்‌ “தேவனுடைய வாக்கியங்களின்படி?” பேச 
வேண்டியவர்களாயிருக்கின்றோம்‌. 

புதிய ஏற்பாட்டின்‌ சட்ட நூலின்‌ முடிவுப்‌ பகுதியை எழுதும்போது 
யோவான்‌, அந்நூலில்‌ இருந்து எதையாகிலும்‌ எடுப்பது அல்லது அத்துடன்‌ 
எதையாகிலும்‌ கூட்டுவது ஆகியவற்றிற்கு எதிராக மாண்புள்ள 
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எச்சரிக்கையொன்றைத்‌ தந்ததின்‌ மூலம்‌ (வெளி. 22:18, 19) புதிய ஏற்பாட்டு 
எழுத்தாளர்களின்‌ பொதுவான கருத்துணர்வை வெளிப்படுத்தினார்‌. இவர்‌ 
வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தை மட்டுமே குறிப்பிட்டார்‌ என்று சிலர்‌ 
கூறுவதுண்டு. இது உண்மையாயிருந்தாலும்‌ கூட, வேதவசனம்‌ 
முழுமைக்கும்‌ இதுவே கருத்துணர்வாக அப்பொழுதும்‌ இருக்கின்றது. இந்த 
எண்ணப்‌ போக்கானது, நாம்‌ வேதம்‌ பேசுமிடத்தில்‌ பேசி, அது 
மெளனமாயிருக்குமிடத்தில்‌ மெளனமாயிருக்கக்‌ காரணமாகின்றது. 
வேதவாக்கியங்களுக்கு தரப்படும்‌ தகுதியுள்ள மரியாதையானது அவை 
கூறுவதை நாம்‌ மரியாதை செலுத்தச்‌ செய்வதோடு, அவைகளின்‌ 
மெளனத்தையும்‌ மரியாகை செலுத்தச்‌ செய்யும்‌. “வேதவசனம்‌ 
எவ்விடத்தில்‌ இதைத்‌ தடை செய்துள்ளது?” என்று நாம்‌ கேட்க 
மாட்டோம்‌. “வேதவசனம்‌ எவ்விடத்தில்‌ இதைப்‌ போதிக்கின்றது?” 





என்றுதான்‌ கேட்போம்‌. வேக வசனங்களின்‌ அதிகாரமுடைமை என்ற இந்த 
உண்மையை நிலைநாட்டுதல்‌ என்பது நாம்‌ வேறு எந்த ஆதார மூலத்தி 
னிடமும்‌ செல்ல முடியாது என்பதைக்‌ காட்டுகின்றது. 


இதன்‌ வல்லமை 

வசனத்தின்‌ பூரணத்‌ தன்மையையும்‌ அதன்‌ அதிகாரமுடைமையையும்‌ 
சிலர்‌ புரிந்து கொள்ளத்‌ தவறுவதற்கு முக்கியமான காரணங்களில்‌ ஒன்று, 
அவர்கள்‌ அதன்‌ வல்லமையைப்‌ புரிந்து கொள்ளத்‌ தவறுவதாகும்‌. சிலர்‌ 
இதை “செத்த கடிதம்‌” என்று அழைத்துள்ளனர்‌. இதற்கு முரண்பாடாக, 
எபிரெயருக்கு எழுதியவர்‌ இதை, “வல்லமை உள்ளதாயும்‌, இருபுறமும்‌ 
கருக்குள்ள எந்தப்‌ பட்டயத்திலும்‌ கருக்கானதாயும்‌” (எபி. 4:12) 
உள்ளதென்று அழைத்தார்‌. 

தேவனுடைய வார்த்தையானது எப்பொழுதுமே வல்லமை 
யுள்ளதாகவும்‌, அவர்‌ எதை நிறைவேற்ற வேண்டுமென்று விரும்பினாரோ, 
அதை நிறைவேற்றவல்லதாகவும்‌ உள்ளது. அவர்‌ பேச உலகங்கள்‌ 
உண்டாயிற்று. அவர்‌ சர்வத்தையும்‌ தம்முடைய வல்லமையுள்ள 
வசனத்தினாலே தாங்குகின்றார்‌ (எபி. 1:3). கிறிஸ்து பேசினார்‌, மரித்தோர்‌ 
உயிர்ப்பிக்கப்பட்டார்கள்‌; அவர்‌ பேசினார்‌, அடங்காத புயலும்‌ 
அமைதிப்பட்டது. 

மனிதர்களின்‌ வாய்மொழிக்‌ கூற்றைக்‌ காட்டிலும்‌, அவர்களால்‌ 
எழுதப்பட்ட பதிவேடுகள்‌ அதிக வல்லமை உள்ளவைகளென்று நாம்‌ 
கருதுகின்றோம்‌; ஆனால்‌ தேவனால்‌ எழுதப்பட்ட வசனமானது 
அவருடைய வாய்மொழி வார்த்தைகளைக்‌ காட்டிலும்‌ நிச்சயமாகவே 
வல்லமை குறைந்ததல்ல. எழுதப்பட்ட அவருடைய வார்த்தையானது 
உலகங்களை உண்டாக்கவில்லை, அது மரித்தோரை எழுப்பவில்லை; 
ஆனால்‌ அது இப்படிப்பட்ட நோக்கங்களுக்காக எழுதப்படவில்லை. அது 
ஆத்துமாக்களை இரட்சிப்பதற்காகக்‌ கொடுக்கப்பட்டது (ரோமர்‌ 1:16; 
1 கொரி. 15:1, 2; யாக்‌. 1:21). மரித்தோரை எழுப்ப வேண்டும்‌ என்ற 
நோக்கத்திற்காகத்‌ தேவன்‌ பேசியவை மரித்தோரை எழுப்ப 
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முடியுமென்றால்‌, ஆத்துமாக்களை இரட்சிக்கும்‌ நோக்கத்திற்காக அவர்‌ 
கொடுத்தவை ஆத்துமாக்களை இரட்சிக்க முடியும்‌. 

தேவனுடைய வசனமானது வெளிச்சத்தையும்‌, புரிந்து 
கொள்ளுதலையும்‌ தருகின்றது (சங்‌. 119:130). அது ஜெறிப்பிக்கின்றது 
(யாக்‌. 1:18), உயிர்ப்பிக்கின்றது (சங்‌. 119:50), மற்றும்‌ சுத்திகரிக்கின்றது 
(யோவா. 15:3; 1 பேது. 1:22). இரட்சிப்புக்கு அது தேவபெலனாயிருக்கிறது 
(ரோமர்‌ 1:16). ஆம்‌, வசனம்‌ மனமாற்றம்‌ செய்ய முடியும்‌. அது கிறிஸ்தவர்‌ 
களாக்குவதற்கு தேவனுடைய பெலனாயிருக்றெது. நாம்‌ கறிஸ்கவர்களான 
பிறகு, நமக்கு உணவு தேவை; தேவனுடைய வசனமே அந்த 
உணவாயிருக்கிறது (1 பேது. 2:1, 2). உண்மையில்‌ வசனமானது தேவனு 
டைய பிள்ளையைக்‌ தேறினவராகவும்‌, எந்த நற்செயலையும்‌ செய்யத்‌ 
தகுதியுள்ளவராகவும்‌ ஆக்க முடியும்‌ (2 தீமோ. 3:16, 12). 


முடிவுரை 
மனிதர்கள்‌ எப்பொழுதுமே தேவ வசனத்தினால்‌ திருப்தி 
யடையாதவர்களாய்‌ இருந்துள்ளார்கள்‌. அவர்கள்‌ எப்பொழுதுமே வேறு 
எதையாவது விரும்பியுள்ளார்கள்‌. பாதாளத்தில்‌ இருந்த மனிதன்‌, 
மரித்தோரில்‌ இருந்து ஒருவன்‌ சென்று தனது சகோதரர்களை எச்சரிக்க 
வேண்டுமென்று விரும்பினார்‌ லூக்‌. 16). அதற்கு ஆபிரகாம்‌, “அவர்களுக்கு 
மோசேயும்‌ தீர்க்கதரிசிகளும்‌ உண்டு, அவர்களுக்கு அவர்கள்‌ செவி 
கொடுக்கட்டும்‌ என்றான்‌” (லூக்‌. 16:29). இன்றைய நாட்களில்‌, மோசே 
மற்றும்‌ தீர்க்ககரிசிகளுடன்‌ நமக்குக்‌ கறிஸ்துவும்‌ அப்போஸ்தலர்களும்‌ 
இருக்கின்றார்கள்‌. நாம்‌ அவர்களின்‌ செய்தியினால்‌ திருப்தியடைய 
வேண்டும்‌. வேதாகமம்‌ பூரணத்‌ தன்மையுடையதாக இருப்பதால்‌, நவீன 
கால “வெளிப்படுத்துதலை” நாம்‌ புறக்கணிக்க வேண்டும்‌. வேதாகமமே 
நமது அதிகாரமுடைமையாக இருக்கின்றது; ஆகையால்‌, மனிதர்களின்‌ 
உபதேசங்கள்‌ மற்றும்‌ கட்டளைகளை நாம்‌ புறக்கணிக்க வேண்டும்‌. 
தேவனுடைய வசனமானது வல்லமையுள்ளதாகையால்‌, “நன்கு 
உணரப்படக்‌ கூடிய” மனமாற்ற நிகழ்ச்சி தத்துவங்களாகிய அற்புதங்களை 
தேடி நாம்‌ அலையக்‌ கூடாது. மாறாக, புதிய ஏற்பாட்டு மனமாற்றத்தின்‌ 
முன்மாதிரிகளை நாம்‌ பற்றிக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 
மனிதர்களின்‌ கருத்துக்களும்‌ போதனைகளும்‌, வானங்கள்‌ மற்றும்‌ 
பூமியோடுங்‌ கூட அழிந்து விடும்‌; ஆனால்‌ அவரது வார்த்தை அழியாது 
(2 பேது. 3:10; மத்‌. 24:35). மாற்றங்கள்‌ நடைபெறும்‌ இந்நாட்களில்‌, 
பஞ்சபூதங்களும்‌ வெந்து உருகும்‌ போது, நிலைத்து நிற்கும்‌ ஜீவ வசனத்தில்‌ 
நாம்‌ உறுதிப்‌ படுத்தப்பட முடியும்‌ என்று அறிவது எவ்வளவு ஆறுதல்‌ 
உள்ளதாய்‌ இருக்கின்றது! 
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நவதாகமத்தை நாம்‌ ஒரே 
மாதீரியாகர்‌ புரிந்து கொள்ள 


முடியுமா? 





இன்றைய நாட்களில்‌ மிகச்‌ சிறிதளவே வேதாகமம்‌ படிக்கப்படுகின்றது 
என்பது துன்பந்தரும்‌ ஒரு உண்மை ஆகும்‌. பல மக்கள்‌ தேவனுடைய 
வசனத்தை வாசிப்பதும்‌ படிப்பதும்‌ கிடையாது. பல காரணங்களினால்‌ இது 
உண்மையாகும்‌. (1) அக்கறையின்மையின்‌ காரணமாக அவர்கள்‌ அதை 
வாசிக்கத்‌ தவறுகின்றார்கள்‌. பல மக்கள்‌ வேதாகமத்தைப்‌ பற்றி முற்றிலும்‌ 
அக்கறையற்றவர்களாய்‌ இருக்கின்றார்கள்‌. அது உண்மையா அல்லவா 
என்பது பற்றி அவர்கள்‌ கவலைப்‌ படுவதில்லை. அவர்கள்‌ அதன்‌ மீது ஆர்வம்‌ 
கொள்வதில்லை. (2) மற்றவர்கள்‌, மதத்தின்‌ பாடக்‌ கருத்துக்களைப்‌ பற்றி 
இலேசான கவலை கொண்டுள்ளார்கள்‌, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ வேதாகமத்தின்‌ 
முக்கியத்துவத்தை உணராதிருப்பதால்‌ அதைப்‌ படிப்பதில்லை. 
அவ்வகையான உணவின்‌ மீது ஒரு ருசியை அவர்கள்‌ ஒருபொழுதும்‌ 
வளர்த்துக்‌ கொள்றெதில்லை. (3) சிலர்‌ தங்களின்‌ மறைவான நிலையை 
தேவனுடைய சத்தியம்‌ என்ற கண்ணாடியானது வெளிப்படுத்திவிடும்‌ 





என்பதால்‌ அதைக்‌ காண விரும்புவதில்லை. அவர்கள்‌ அதில்‌ காண்பதை 
விரும்புவதில்லை. (4) இன்னொரு வகையான மக்கள்‌, வேதாகமத்தைப்‌ 
புரிந்து கொள்ள முடியாது என்று மனதில்‌ ஆழப்பதிந்துள்ள கருத்தினால்‌ 
அதைப்‌ படிப்பதில்லை. 

வேதாகமத்தைப்‌ புரிந்து கொள்ளுதல்‌ என்பது பற்றி நாம்‌ பேசுவதால்‌, 
இந்தப்பாடமானது மேற்கூறிய நான்காவது குழுவின்‌ மேல்‌ அதிகமாய்க்‌ 
கவனம்‌ செலுத்தும்‌. 


அதை நாம்‌ புரிந்து கொள்ள முடியுமா? 
வேதாகமத்தைப்‌ புரிந்து கொள்ள முடியாது என்ற கருத்தானது ரோமன்‌ 





கத்தோலிக்கக்‌ குருக்களால்‌ கண்டு பிடிக்கப்பட்டதாகும்‌. இது மக்கள்‌ 
குங்களின்‌ உரிமையை இழக்கச்‌ செய்வதற்காக குருக்களால்‌ 
கண்டு பிடிக்கப்பட்ட கோட்பாடாகும்‌. வேதவசனங்கள்‌ பொது 
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மக்களுக்கானவைகள்‌ அல்லவென்றும்‌, முறையான விளக்கம்‌ பெற 
அவர்கள்‌ (கத்தோலிக்க) சபையி(குருக்களி)டம்‌ வரவேண்டும்‌ என்றும்‌ 
அவர்கள்‌ கூறியுள்ளனர்‌. இப்படியாக, அவர்கள்‌ தங்கள்‌ உறுப்பினர்களை 
உதவியற்ற குடிமக்களாக ஆக்கியிருக்கின்றனர்‌. 

வேதவசனங்கள்‌ என்பவை அகம்பாவ எண்ணம்‌ கொண்ட ஒரு சில 
அலுவலர்களுக்கு மட்டுமானவையல்ல, எல்லா மக்களுக்கும்‌ அவை 
உரியவை என்று தெளிவாகக்‌ காணப்படுகின்றன. “கிறிஸ்துவின்‌ வசனம்‌ 
உங்களுக்குள்‌ பரிபூரணமாய்‌ வாசம்‌ பண்ணக்‌ கடவது” (கொலோ. 3:16) 
என்று கிறிஸ்தவர்கள்‌ கட்டளையிடப்பட்டுள்ளார்கள்‌. “தேவ வசனமாயெ 
களங்கமில்லாத ஞானப்பாலின்மேல்‌ வாஞ்சையாய்‌ இருக்கும்படி” (1 பேது. 
2:3) நமக்கு புத்தி கூறப்பட்டுள்ளது. வேதவசனங்கள்‌ நமது போதனைக்காக 
எழுதப்பட்டுள்ளதாக (ரோமர்‌ 15:4; 1 கொரி. 10:11) பவுல்‌ கூறினார்‌. அவர்‌ 
தமது நிருபமானது பரிசுத்தமான சகோதரர்‌ எல்லாராலும்‌ வாசிக்கப்பட 
வேண்டும்‌ (1 தெச. 5:27) என்று கட்டளையிட்டார்‌. வேகவசனங்கள்‌ 
பொதுவாக மக்களுக்கானவைகள்‌ அல்லவென்றால்‌ இந்தக்‌ கூற்றுக்களின்‌ 
அர்த்தம்‌ என்ன? நம்மால்‌ புரிந்து கொள்ளப்பட முடியாத சிலவற்றை 
வாசிக்கும்படி தேவன்‌ நமக்குக்‌ கட்டளையிட்டாரா? அப்படியிருந்தால்‌, 
பின்வரும்‌ இரண்டு கூற்றுக்களில்‌ ஒன்று உண்மையானதாக இருக்க 
வேண்டும்‌: ஒன்று, நாம்‌ புரிந்து கொள்ளக்‌ கூடிய வகையில்‌ தேவன்‌ 
ஒன்றைக்‌ கொடுக்க முடியவில்லை அல்லது அவர்‌ அவ்விதம்‌ கொடுக்க 
மாட்டார்‌. அதாவது அவர்‌ தம்‌ வல்லமையைக்‌ குற்றப்படுத்த முடியாது, 
மற்றும்‌ அவர்‌ தமது நற்பண்பை மறுக்க மாட்டார்‌ என்று கூற வேண்டும்‌. 
நம்மால்‌ புரிந்து கொள்ள முடியாது என்று அவர்‌ அறிந்திருந்தும்‌, தேவன்‌ 
ஒரு வெளிப்படுத்துதலைக்‌ கொடுத்து, எல்லா மக்களும்‌ அதை 
வாசிக்கும்படி கட்டளையிட்டிருப்பார்‌ என்று நிச்சயம்‌ நாம்‌ நம்ப முடியாது. 





அதை நாம்‌ ஒரே விதமாகப்‌ புரிந்து கொள்ள 


முடியுமா? 

வேதாகமத்தை நாம்‌ புரிந்து கொள்ள முடியும்‌ என்று சிலர்‌ ஓத்துக்‌ 
கொள்ளுகையில்‌, நாம்‌ யாவரும்‌ அதை ஒரே விதமாகப்‌ புரிந்து கொள்ள 
முடியாதென்று இன்னும்‌ வலியுறுத்துகின்றார்கள்‌. இது முன்பு நாம்‌ 
விவாதித்த அதே கருத்தின்‌ மாற்றப்பட்ட வடிவம்‌ ஆகும்‌. இது 
வேதவசனங்களின்‌ அர்த்தத்தை நம்மால்‌ புரிந்து கொள்ள முடியாது என்று 
குருக்கள்‌ ஏற்படுத்தியுள்ள அதே வாதம்‌ ஆகும்‌. நமது முந்திய கூற்றுக்கள்‌ 
மறுபடியும்‌ இங்கு பயன்பாடு பெறுகின்றன: நாம்‌ ஒரே விதமாய்ப்‌ புரிந்து 
கொள்ளும்படியான வெளிப்படுத்துதலைக்‌ தேவன்‌ தந்திராவிட்டால்‌, 
ஒன்று அவர்‌ அதைக்‌ கொடுத்திருக்க முடியாது அல்லது அவர்‌ அதைக்‌ 
கொடுத்திருக்க மாட்டார்‌. 

எல்லாரும்‌ புரிந்து கொள்ளக்கூடிய செய்தியொன்றைக்‌ தேவன்‌ 
கொடுக்க முடியும்‌ என்பது நிச்சயம்‌; எல்லாரும்‌ புரிந்து கொண்டால்‌, 
எல்லாரும்‌ ஒரே விதமாகவே புரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. சிலர்‌ 








121 


வேதாகமத்தைத்‌ தவறாகப்‌ புரிந்து கொண்டி ரக்கலாமே தவிர, நாம்‌ அதை 
வெவ்வேறு விதமாகப்‌ புரிந்து கொள்ள முடியாது. 

பின்வரும்‌ முடிவுக்கு நாம்‌ கட்டாயப்‌ படுத்தப்படுகின்றோம்‌: நாம்‌ ஒரே 
விதமாகப்‌ புரிந்து கொள்ளக்கூடிய வெளிப்படுத்துதலைத்‌ தேவன்‌ 
கொடுத்திருக்கவில்லையென்றால்‌, நாம்‌ அவ்விதம்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்று 
அவர்‌ விரும்பவில்லை என்பதே காரணமாய்‌ இருக்கும்‌. இருந்தாலும்‌, நாம்‌ 
ஒரே விதமாய்ப்‌ புரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌ என்றே தேவன்‌ எதிர்‌ 
பார்க்கின்றார்‌ /விரும்புகின்றார்‌. அவரது மக்கள்‌ ஒத்திசைவாய்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ விரும்புகின்றார்‌. புதிய ஏற்பாடானது 
ஒருமைப்பாட்டை இறைஞ்சுகின்றது (யோவா. 17:21; 1 கொரி. 1:10). 

புரிந்து கொள்ளுதல்‌ இன்றி ஒருமைப்பாடு இருக்க முடியுமா? இருக்க 
முடியாது! “இரண்டு பேர்‌ ஒருமனப்பட்டிருந்தாலொழிய ஒருமித்து நடந்து 
போவார்களோ?” (ஆமோ. 3:3). ஆகையால்‌, ஒருமைப்பாட்டிற்கான 
வேண்டுகோளானது, நாம்‌ வேதாகமத்தைப்‌ படித்துப்‌ புரிந்து கொள்ளவும்‌, 





அதை ஒரே விதமாகப்‌ புரிந்து கொள்ளவும்‌ வேண்டுமென்றுதான்‌ தேவன்‌ 
எதிர்பார்க்கின்றார்‌ என்று வலியுறுத்துகின்றது. பிரசங்க மேடையில்‌ ஒரு 
பிரசங்கியார்‌ அன்றாடம்‌ நின்று ஒவ்வொரு முறையும்‌ இரட்சிப்புக்கென்று 
மாறுபட்ட திட்டமொன்றைப்‌ பிரசங்கிப்பதைத்‌ தேவன்‌ அங்கிகரிப்பாரா? 
இல்லையென்றால்‌, மாறுபட்ட பத்து மனிதர்கள்‌ இரட்சிப்புக்கான 
மாறுபட்ட பத்து திட்டங்களைப்‌ போதிப்பதை அவர்‌ எப்படி 
அனுமதிக்க முடியும்‌? 


மத வேறுபாடுகளைப்‌ பற்றி என்ன? 

நாம்‌ வேதாகமத்தை ஒரே விதமாகப்‌ புரிந்து கொள்ள 
முடியாதென்பதற்கு நமது வேறுபாடுகளே ஆதாரங்களாகும்‌ என்று சிலர்‌ 
வலியுறுத்தலாம்‌. அவைகள்‌ உள்ளனவா? நமது சில வேறுபாடுகள்‌ யாவை? 

மத உலகமானது மதச்‌ சட்டங்களினால்‌ பிரிந்து கிடக்கின்றது. எந்த 
மதச்சட்டங்கள்‌? வேதாகமமா? யாராவது வேதாகமத்தை மதச்‌ சட்டமாக 
ஏற்க மறுக்கின்றார்களா? இல்லை. 

கிறிஸ்துவைப்‌ பின்பற்றுபவர்கள்‌ என்று உரிமைகோருபவர்கள்‌ 
பல்வேறு பெயார்களினால்‌ (நாமகரணக்‌ கூட்டங்களினால்‌) பிரிந்து 
கிடக்கின்றார்கள்‌. என்ன பெயர்கள்‌? “கிறிஸ்தவர்‌” என்ற பெயரா? இல்லை. 
வேதாகமத்தில்‌ காணப்படாத பெயர்களினாலேயே பிரிவினை 


ஏற்பட்டுள்ளது. 
அது போலவே, எது ஞானஸ்நானம்‌ என்பதிலும்‌ ஆராதிப்பவர்கள்‌ 
பிரிந்து கிடக்கின்றார்கள்‌ ... சிலர்‌ முழுகாட்டுதலையும்‌, சிலர்‌ 


கெளித்தலையும்‌, சிலர்‌ ஊற்றுதலையும்‌ பிரசங்கிக்கின்றார்கள்‌. இவைகளில்‌ 
எவற்றினால்‌ நாம்‌ பிரிந்துள்ளோம்‌? ஞானஸ்நானத்தில்‌ அடக்கம்‌ 
பண்ணப்படுதலை (கொலோ. 2:12) யாராவது மறுக்கின்றாரா? இல்லை! 
வேதாகமத்தில்‌ காணப்படாத ஒன்றை நடைமுறைப்‌ படுத்துவதால்தான்‌ 
பிரிவினை உண்டாகின்றதே தவிர, தேவனுடைய வசனத்தில்‌ 
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போதிக்கப்படும்‌ உபதேசங்களினால்‌ பிரிவினை உண்டாவதில்லை. 


முடிவுரை 
உங்கள்‌ வேதாகமத்தை வாசியுங்கள்‌ மற்றும்‌ படியுங்கள்‌. அது “உங்கள்‌ 
கால்களுக்குத்‌ தீபமும்‌ உங்கள்‌ பாதைக்கு வெளிச்சமுமாய்‌” (சங்‌. 119:105) 
இருப்பதை நீங்கள்‌ காண்பீர்கள்‌. நீங்கள்‌ அதை எவ்வளவு அதிகமாய்‌ 
வாசித்துப்‌ படிக்கின்றீர்களோ, அந்த அளவுக்கு அதைப்‌ பற்றிய புரிந்து 
கொள்ளுதல்‌ உங்களில்‌ வளருவதை நீங்கள்‌ காண்பீர்கள்‌. “திரு வசனமாகிய 
ஞானப்பாலின்மேல்‌ வாஞ்சையாய்‌ இருங்கள்‌” (1 பேது. 2:3). 
வேதாகமமே போதுமானது என்பதை ஏற்றுக்‌ கொள்ளுங்கள்‌. 
அதனுடன்‌, அது ஒன்றுடன்‌ மட்டுமே திருப்தியடையுங்கள்‌/ 
வேதவசனங்களில்‌ குறிப்பிடாத நடைமுறைகளில்‌ விலகிச்‌ 
செல்லாதிருங்கள்‌, ஏனெனில்‌ அவைகளே தவறாகப்‌ புரிந்து 
கொள்ளுகலுக்கும்‌, பிரிவினைகளுக்கும்‌ முக்கிய காரணங்களாய்‌ உள்ளன. 
வேதாகமத்தில்‌ திருப்தி அடையுங்கள்‌! 
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க்றிஸ்துவின்‌ மறுரூபம்‌ 





மத்தேயு 17:1-7 வசனப்‌ பகுதியில்‌ அசாதாரணமான நிகழ்ச்சியொன்று 
பதிவு செய்யப்பட்டுள்ளது: 


ஆறு நாளைக்குப்‌ பின்பு, இயேசு பேதுருவையும்‌, யாக்கோபையும்‌ 
அவனுடைய சகோதரனாகிய யோவானையும்‌ கூட்டிக்‌ கொண்டு 
குனித்திருக்கும்படி உயர்ந்த மலையின்மேல்‌ போய்‌, அவர்களுக்கு 
முன்பாக மறுரூபமானார்‌; அவர்‌ முகம்‌ சூரியனைப்‌ போலப்‌ 
பிரகாசித்தது, அவர்‌ வஸ்திரம்‌ வெளிச்சத்தைப்போல 
வெண்மையாயிற்று. அப்பொழுது மோசேயும்‌ எலியாவும்‌ அவரோடே 
பேசுறெவர்களாக அவர்களுக்குக்‌ காணப்பட்டார்கள்‌. அப்பொழுது 
டேதுரு இயேசுவை நோக்கி: “ஆண்டவரே, நாம்‌ இங்கே இருக்கிறது 
நல்லது; உமக்குச்‌ சித்தமானால்‌, இங்கே உமக்கு ஒரு கூடாரமும்‌ 
மோசேக்கு ஒரு கூடாரமும்‌, எலியாவுக்கு ஒரு கூடாரமுமாக, மூன்று 
கூடாரங்களைப்‌ போடுவோம்‌” என்றான்‌. அவன்‌ பேசுகையில்‌, இதோ, 
ஒளியுள்ள ஒரு மேகம்‌ அவர்கள்மேல்‌ நிழலிட்டது. “இவர்‌ என்னு 
டைய நேசகுமாரன்‌, இவரில்‌ பிரியமாயிருக்கின்றேன்‌, இவருக்குச்‌ 
செவிகொடுங்கள்‌” என்று அந்த மேகத்திலிருந்து ஒரு சத்தம்‌ 
உண்டாயிற்று. சீஷர்கள்‌ அதைக்‌ கேட்டு, முகங்குப்புற விழுந்து, 
மிகவும்‌ பயந்தார்கள்‌. அப்பொழுது, இயேசு வந்து, அவர்களைத்‌ 
தொட்டு: “எழுந்திருங்கள்‌, பயப்படாதேயுங்கள்‌” என்றார்‌. ' 





மறுரூபமாகுதல்‌ என்பது பரிசுத்த வரலாறு முழுவதிலும்‌ மிகவும்‌ 
உயர்வான காட்சிகளில்‌ ஒன்று ஆகும்‌. அது இயேசு தமது சபையைக்‌ 
கட்டுவதாய்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ செய்து சுமார்‌ ஒரு வாரம்‌ கழிந்த பிறகு அது 
நடைபெற்றது (மத்‌. 16:18). இந்த நிகழ்ச்சியானது அநேகமாக, செசரியா 
பிலிப்பிக்கும்‌ எருசலேமுக்கும்‌ இடையில்‌ செல்லும்‌ சாலையில்‌ இருந்த ஒரு 
மலையில்‌ நடந்திருக்க வேண்டும்‌. இயேசு மூன்று சாட்சிகளைத்‌ தம்முடன்‌ 
அழைத்துச்‌ சென்றார்‌: பேதுரு, யாக்கோபு மற்றும்‌ யோவான்‌. மற்ற சில 
நிகழ்ச்சிகளின்‌ போதும்‌ இந்த மூன்று போர்தான்‌ 
தோர்ந்தெடுக்கப்பட்டிருந்தார்கள்‌.” அப்போஸ்கலர்கள்‌ எல்லாரிலும்‌, இந்த 
மூன்று பேர்‌ தங்களின்‌ இருதயம்‌ மற்றும்‌ வாழ்க்கை ஆகியவற்றில்‌, இயேசு 
கும்‌ சிந்தையில்‌ கொண்டிருந்த நோக்கத்திற்குச்‌ சிறந்த வகையில்‌ 
குயாரானவர்களாய்‌ இருந்திருக்கலாம்‌. இவர்களைப்‌ பற்றி பவுல்‌ 
“தூண்களாக எண்ணப்பட்டவர்கள்‌” (கலா. 2:9) என்று பின்னாளில்‌ 
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குறிப்பிட்டார்‌. அவர்கள்‌ தெரிவு செய்யப்பட்டதற்குக்‌ காரணம்‌ என்னவாக 
இருப்பினும்‌, இந்த நிகழ்ச்சியின்‌ போது இவர்களே இயேசுவுடன்‌ ஜெபம்‌ 
செய்யும்படியாக மலையின்‌ மீது ஏறினார்கள்‌. 


இயேசு மறுரூபமாக்கப்பட்டார்‌ 

இயேசு ஜெபித்துக்‌ கொண்டிருக்கையில்‌ அவரது தோற்றம்‌ 
மாற்றப்பட்டது. அவர்‌ மகிமையுள்ள ஒரு நிலையில்‌ தோற்றம்‌ அளித்தார்‌. 
இது, அவர்‌ இவ்வுலகத்திற்கு வரும்‌ முன்‌ தரித்திருந்த நிலையின்‌ 
இரகசியத்தையும்‌, அவர்‌ மமையடைந்த பின்னர்‌ தரிக்கப்‌ போவதாயிருந்த 
அற்புத நிலையையும்‌ எடுத்துரைப்பதாயிருந்தது. பரலோகவாசிகள்‌ 
மேம்பட்ட மகிமையின்‌ தோற்றம்‌ கொண்டுள்ளார்கள்‌. கர்த்தருடன்‌ பேசிய 
பிறகு மோசேயின்‌ முகம்‌ பிரகாசித்திருந்தது (யாத்‌. 34:29). தர்சுப்‌ 
பட்டணத்துச்‌ சவுலுக்குக்‌ கர்த்தர்‌ தரிசனமான பொழுது, “சூரியனுடைய 
பிரகாசத்திலும்‌ அதிகமான” (அப்‌. 26:13) ஒளி அங்கு சூழ்ந்தது. பத்மூ தீவில்‌ 
யோவான்‌ கண்ட இயேசுவின்‌ தோற்றமும்‌ கூட ஆழ்ந்து சிந்திக்குமளவுக்கு 
மகிமையுள்ளதாகவே இருந்தது (வெளி. 1). மறுரூபத்தின்‌ போது, 
இயேசுவின்‌ முகத்தோற்றமானது சூரியனைப்‌ போலப்‌ பிரகாசித்தது, அவர்‌ 
வஸ்திரமானது வெளிச்சத்தைப்‌ போல வெண்மையாயிற்று. அது மிகவும்‌ 
அற்புதமான ஒரு காட்சியாக இருந்திருக்க வேண்டும்‌. 


மோசேயும்‌ எலியாவும்‌ தோன்றினார்கள்‌ 

பேதுரு, யாக்கோபு மற்றும்‌ யோவான்‌ ஆகியோர்‌ இயேசுவைக்‌ 
கவனித்துக்‌ கொண்டிருக்கையில்‌, “... இரண்டு பேரும்‌ ... அவருடனே 
சம்பாஷனை பண்ணி”யதாகக்‌ காணப்பட்டார்கள்‌ (லூச்‌. 9:30). மோசே 
மற்றும்‌ எலியா ஆகியோரின்‌ பிரிவுகளில்‌ (இவ்வுலகைக்‌ கடந்து செல்லும்‌ 
நிகழ்ச்சிகளில்‌) எப்பொழுதுமே ஒரு மர்மம்‌ தொடர்புடைய தாய்‌ இருந்தது. 
வாக்குத்தத்தம்‌ பண்ணப்பட்ட நாட்டின்‌ எல்லையில்‌ மோசே மரித்தார்‌, 
ஆனாலும்‌ மனிதர்‌ கைகளினால்‌ அவர்‌ அடக்கம்‌ பண்ணப்படவில்லை. 
உண்மையில்‌ யூதா 9ல்‌, பிரதான தூதனாகிய மிகாவேலுக்கும்‌ பிசாசுக்கும்‌ 
இடையில்‌ மோசேயின்‌ சரீரத்தைக்‌ குறித்து தர்க்கம்‌ ஏற்பட்டதாகப்‌ புதிரான 
குறிப்பொன்று தரப்படுகின்றது. யூதா இந்த விபரத்தை விளக்கவில்லை, இது 
வேறு எவ்விடத்திலும்‌ குறிப்பிடப்படவும்‌ இல்லை. மோசேயின்‌ 
கடைசியான இளைப்பாறுதலின்‌ இடம்‌ (அவர்‌ புகைக்கப்பட்ட இடம்‌) 
அடையாளம்‌ இடப்படாதிருந்தது (உபா. 34:6). 

கிறிஸ்துவுக்கு சுமார்‌ ஆயிரம்‌ ஆண்டுகள்‌ முன்னதாக எலியா 
வாழ்ந்திருந்தார்‌. பழைய ஏற்பாட்டில்‌, மரணத்தை அனுபவிக்காமல்‌ 
எடுத்துக்‌ கொள்ளப்பட்ட இரு மனிதர்கள்‌ ஏனோக்கும்‌ (எபி. 11:5) மற்றும்‌ 
எலியாவும்‌ ஆவார்கள்‌. குறிப்பிடப்பட்ட வேளையில்‌ அக்கினி இரதம்‌ 
என்று விவரிக்கப்பட்ட ஒன்று பரலோகத்திலிருந்து இறங்கி வந்தது, எலியா 
இவ்வுலகத்திலிருந்து எடுத்துக்‌ கொள்ளப்பட்டார்‌ (2 இரா. 2:11). 


155 


மோசே மரணம்‌ அடைந்து ஆயிரத்து ஐந்நூறு வருடங்களான பிறகும்‌, 
எலியா எடுத்துக்‌ கொள்ளப்பட்டு ஆயிரம்‌ வருடங்களான பிறகும்‌, மறுரூப 
நிகழ்ச்சியின்‌ போது அவர்கள்‌ மலையின்‌ மேல்‌ இயேசுவுடன்‌ பேசிக்‌ 
கொண்டிருப்பவர்களாய்க்‌ காணப்பட்டார்கள்‌. இது அழியாமையை 
நிரூபிக்கின்றது! மரித்தோர்‌ மரித்தோராய்‌ இருப்பதில்லை! அவர்கள்‌ 
இன்னமும்‌ வாழ்கின்றார்கள்‌! மனிதருக்குள்‌ இருக்கும்‌ ஏதோ ஒன்று 
ஒருபோதும்‌ இல்லாது ஒழிவதில்லை. 

இரு மனிதர்கள்‌, தாங்கள்‌ பூமியிலிருந்து சென்று நூற்றாண்டுகள்‌ பல 
கடந்த பின்னர்‌ கிறிஸ்துவுடன்‌ பேசினார்கள்‌. எதைப்‌ பற்றிப்‌ பேசினார்கள்‌? 
நாம்‌ அதை யூகம்‌ செய்யத்‌ தேவையில்லை. அவர்கள்‌, நெருங்கிக்‌ 
கொண்டிருந்த இயேசுவின்‌ மரணம்‌ பற்றிப்‌ பேசினார்கள்‌ (லூக்‌. 9:31), 
இதுவே மனிதரின்‌ கவனத்தில்‌ இருக்க வேண்டிய மிக முக்கியமான 
கருத்தாகும்‌. கடந்த காலத்து மனிதர்கள்‌ ஏன்‌ இதில்‌ ஆர்வமுள்ளவர்களாய்‌ 
இருந்தார்கள்‌? இதற்குப்‌ பதில்‌ எபி. 9:15ல்‌ உள்ளது: அவரது இரத்தமானது 
பாவமன்னிப்புக்கென்று முன்னோக்கியும்‌ பின்னோக்கியும்‌ பாய்கின்றது. 





மேகத்திலிருந்து ஒரு சத்தம்‌ 
முதலில்‌ இந்த மூன்று அப்போஸ்தலர்களும்‌ நித்திரை 
மயக்கமாயிருந்தார்கள்‌ (லூக்‌. 9:32); ஆனால்‌ விழித்தெழுப்பப்பட்டார்கள்‌, 
அவர்களின்‌ ஆர்வமானது விரைவிலேயே தூண்டியெழுப்பப்பட்டது. 
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... உமக்குச்‌ 





பேதுரு பின்வருமாறு உற்சாகமான திட்டத்தை அறிவித்தார்‌: 
சித்தமானால்‌, இங்கே உமக்கு ஒரு கூடாரமும்‌, மோசேக்கு ஒரு கூடாரமும்‌ 
எலியாவுக்கு ஒரு கூடாரமுமாக, மூன்று கூடாரங்களைப்‌ போடுவோம்‌ 
என்றான்‌” (மத்‌. 17:4). அந்த மூவரையும்‌ சமமாகக்‌ கனப்படுத்த அவர்‌ 
விரும்பியதாகக்‌ காணப்படுகின்றார்‌. இயேசு அவ்விடத்தில்‌ அவர்களைக்‌ 
கடிந்து கொள்ளவில்லை; அது மனதில்‌ ஆழப்பதியும்‌ வகையில்‌ செய்யப்பட 
வேண்டியதாய்‌ இருந்தது. ஒளியுள்ள ஒரு மேகம்‌ அவர்கள்‌ மேல்‌ 
நிழலிட்டது, மற்றும்‌ “இவர்‌ என்னுடைய நேசகுமாரன்‌, ... இவருக்குச்‌ செவி 
கொடுங்கள்‌” (மத்‌. 17:5) என்று தேவனுடைய சத்தம்‌ கேட்கப்பட்டது. 
பேதுரு இதைத்‌ தம்‌ வாழ்நாள்‌ முழுவதிலும்‌ நினைவில்‌ வைத்திருந்தார்‌. 
அவர்‌ இதை ஏறக்குறைய ஒரு தலைமுறைக்குப்‌ பிற்பட்ட காலத்தில்‌ 
குறிப்பிட்டார்‌ (2 பேது. 1:16-18). 

இதன்‌ அர்த்தம்‌ என்னவாயிருந்தது? மோசேயும்‌ எலியாவும்‌ பழைய 
ஏற்பாட்டின்‌ சகாப்தம்‌ முழுவதையும்‌ குறிப்பிடும்படி நின்றார்கள்‌. 
மோசேயோானவர்‌ பிரமாணத்தைப்‌ பிரதிநிதித்துவப்‌ படுத்தினார்‌; 
எலியாவானவர்‌ தீர்க்கதரிசிகளைப்‌ பிரதிநிதித்துவப்‌ படுத்தினார்‌. 
“நியாயப்பிரமாணமும்‌ தீர்க்கதரிசனங்களும்‌”' என்ற சொற்றொடரை 
இயேசுவே பயன்படுத்தியுள்ளார்‌ (மத்‌. 7:12). மோசேயும்‌ கஇர்க்கதரிசிகளும்‌ 
அதிகாரமுடையவர்களாய்க்‌ குரல்‌ கொடுத்த காலம்‌ ஒன்று இருந்தது. 
மறுரூபத்தின்‌ பொழுது, கிறிஸ்துவுக்குச்‌ செவி கொடுக்கும்படி 
அப்போஸ்கலர்களுக்குக்‌ கூறப்பட்டது. தேவன்‌ தீர்க்கதரிசிகள்‌ மூலமாகப்‌ 
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பேசினார்‌, ஆனால்‌ இந்த நாட்களில்‌ அவர்‌ தமது குமாரனின்‌ மூலமாகவே 
நம்மிடத்தில்‌ பேசியிருக்கின்றார்‌ (எபி. 1:1, 2). 

மறுரூபத்தைச்‌ சுற்றி நடந்த நிகழ்ச்சிகளானவை, பழைய ஏற்பாடு, 
உடன்படிக்கை புறம்பே கள்ளப்பட்டதை வலுவாகப்‌ போதிக்கின்றன. 
அந்தப்‌ பாடம்‌ பேதுருவுக்கு அவசியமாயிற்று, மற்றும்‌ அவ்விஷயம்‌ 
பின்னாளில்‌ பவுலின்‌ மாபெரும்‌ போராட்டங்களில்‌ ஒன்று ஆயிற்று. 
அந்தப்பாடம்‌ இன்னமும்‌ அவசியமாய்‌ உள்ளது. மோசேயின்‌ குரலையே 
மதத்தில்‌ அதிகாரமுடையதாகக்‌ கேட்க இன்னமும்‌ சில மனிதர்கள்‌ 
வலியுறுத்துகின்றார்கள்‌. தேவன்‌, “இவர்‌ என்னுடைய நேசகுமாரன்‌, ... 
இவருக்குச்‌ செவி கொடுங்கள்‌” என்று கூறியிருக்கின்றார்‌. 

இந்த நிகழ்ச்சியில்‌ இம்மூன்று அப்போஸ்தலர்களும்‌, சீனாயில்‌ 
இஸ்ரவேலர்களைப்‌ போலவே பயமடைந்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ முகங்குப்புற 
விழுந்தார்கள்‌. பின்பு இயேசு அவர்களைத்‌ தொட்டார்‌, அவர்கள்‌ சுற்றிலும்‌ 
பார்க்கையில்‌ “இயேசுவை மட்டுமே” கண்டார்கள்‌ (மத்‌. 17:8). மோசேயும்‌ 
எலியாவும்‌ சென்றிருந்தார்கள்‌; அவருக்கு ஆதரவாக அவர்கள்‌ தங்களின்‌ 
அதிகாரத்தைக்‌ கைவிட்டி ந்தார்கள்‌. 


முடிவுரை 
பூமிக்குரியது, இடைப்பட்டது மற்றும்‌ நித்தியமானது என்ற மூன்று 
எல்லைகள்‌ இருப்பதாக நமக்கு தேவனுடைய வசனத்தில்‌ 
போதிக்கப்பட்டுள்ளது. மறுரூபத்தைப்‌ பற்றிய ஒரு ஆர்வமுள்ள விஷயம்‌ 
என்னவென்றால்‌, இந்த ஓவ்வொரு எல்லையும்‌ இதில்‌ 
பிரதிநிதித்துவப்படுத்தப்பட்டது. இப்படிப்பட்ட ஒரு கூடுகை எங்காவது 
எப்போதாவது இருந்ததுண்டா? அந்தக்காட்சியை நம்‌ மனதில்‌ 
நிலைநிறுத்தி, நாம்‌ இனிவரும்‌ வாழ்வை இன்னும்‌ அதிகமாய்‌ 
விசுவாசிக்கும்படி ஆக்கப்பட்டுள்ளோம்‌. இந்த மூன்று சாட்சியங்களில்‌ 
ஒருவரான யோவான்‌, “அவர்‌ இருக்கிறவண்ணமாகவே நாம்‌ அவரைத்‌ 
தரிசிப்பதினால்‌” (1 யோவா. 3:2) நாம்‌ கிறிஸ்துவுக்கு ஒப்பாயிருப்போம்‌ 
என்று பின்னாளில்‌ எழுதினார்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

மாற்‌. 9:2-8 மற்றும்‌ லூக்‌. 9:28-36ல்‌ இதன்‌ இணை நிகழ்ச்சிகளைக்‌ காணவும்‌. “யவீருவின்‌ 
மகளை இயேசு உயிரோடெழுப்பிய பொழுதும்‌ (மாற்‌. 5), கெத்செமனேயில்‌ அவர்‌ ஜெபித்த 
போதும்‌ (மத்‌. 26), பேதுரு, யாக்கோபு மற்றும்‌ யோவானும்‌ அவருடன்‌ இருந்தார்கள்‌. 
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நடயாடகளில்‌ 
மனமாற்றங்களும்‌ 
மனமாற்றமில்லாமைகளும்‌ 





நடபடிகளில்‌ மனமாற்றத்திற்கான பல உதாரணங்கள்‌ 
கொடுக்கப்பட்டுள்ளன. முதல்‌ நூற்றாண்டுப்‌ பிரசங்கியார்களின்‌ 
பிரசங்கங்கள்‌ மற்றும்‌ சுவிசேஷத்தைக்‌ கேட்டவர்களில்‌ பலரின்‌ 
உடனடியான பதில்செயல்கள்‌ ஆகியவற்றினால்‌ நமது இருதயங்கள்‌ 
சிலிர்ப்படைகின்றன. மற்றவர்கள்‌ தங்களின்‌ இரட்சிப்பில்‌ அகமகிழ்வதை 
நாம்‌ காணும்‌ பொழுது நாமும்‌ அகம்‌ மழெகின்றோம்‌. இருப்பினும்‌ சில 
வேளைகளில்‌ அதே மனிகர்கள்‌ பிரசங்கித்து, அதன்‌ விளைவுகளில்‌ உள்ள 
குறைபாடுகளின்‌ காரணமாய்‌ உற்சாகம்‌ இழந்து போவதையும்‌ நாம்‌ 
வாசிக்கின்றோம்‌. சில வேளைகளில்‌, (சுவிசேஷத்தைக்‌) கேட்டவர்கள்‌ 
மனமாற்றமின்றி சென்று விட்டார்கள்‌. மனம்‌ மாறியவர்கள்‌ மற்றும்‌ மனம்‌ 
மாறாதவர்கள்‌ ஆகியோருக்கிடையில்‌ இருந்த வேறுபாடு என்ன? 
இவ்வேளையில்‌ இதுவே நமது பாடமாகும்‌. 


மனமாற்றத்தின்‌ கூறுகள்‌ 
மனமாற்றத்தின்‌ மீதான, இரட்சிப்பின்‌ திட்டத்தின்‌ மீதான புதிய 
ஏற்பாட்டின்‌ தெளிவான போதனையை நாம்‌ புரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. 





இந்தத்‌ திட்டமானது பல கூறுகளைக்‌ கொண்டதாயிருக்கலாம்‌, மற்றும்‌ 
இந்தக்‌ கூறுகள்‌ மனிதரைக்‌ தேவனிடத்தில்‌ மறுபடியும்‌ சேர்க்கும்‌ 
சங்கிலியின்‌ கணுக்களாக ஒன்றிணைகின்றன. இப்பாடத்தில்‌ நாம்‌, நம்மை 
இரட்சிப்பதற்குக்‌ கூறப்பட்டுள்ள விபரங்களைக்‌ கவனிப்போம்‌. இவைகள்‌ 
மூன்று தலைப்புகளின்‌ கீழ்‌ வருகின்றன. 





பரலோகத்தின்‌ பங்கு 

1. தேவன்‌ (2 தீமோ. 1:8, 9). தேவனே இரட்சிப்பின்‌ தொடக்கத்‌ திட்ட 
வரைவாளராகவும்‌, வடிவமைப்பவராகவும்‌ உள்ளதால்‌, அவரே 
இரட்சிக்கன்றார்‌ என்று கூறப்படுகின்றது. அவரே சகல 
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ஆசீர்வாதங்களுக்கும்‌ மூல ஆதாரமாக இருக்கின்றார்‌. அவரே விரிவான 
திட்டத்தை வரைந்தார்‌; அவரே நமது இரட்சிப்பைத்‌ திட்டமிட்டார்‌. 

2. கிருபை (எபே. 2:5). இரட்சிப்பைக்‌ கொடுப்பதற்கென்று தேவன்‌ 
கடமைப்பட்ட வரல்ல. தகுதியற்றவர்களுக்கும்‌ கூட அவர்‌ தமது ஈவுகளைப்‌ 





பொழிகின்றார்‌. இதுவே “கிருபை” என்ற வார்த்தையின்‌ அர்த்தமாகும்‌. 
இரட்சிக்கப்படுவதற்கு நாம்‌ யோக்கியமானவர்கள்‌ அல்ல. 

3. கிறிஸ்து (மத்‌. 1:21). தேவன்‌ தம்முடைய குமாரனைக்‌ கொடுத்ததில்‌ 
(யோவா. 3:16) அவருடைய கிருபையானது எடுத்து விளக்கப்பட்டது. 
இயேசுகிறிஸ்துவே நமது இரட்சகராவார்‌. 

4. கிறிஸ்துவின்‌ இரத்தம்‌ (மத்‌. 26:28). கல்வாரிச்‌ சிலுவையில்‌ 
சிந்தப்பட்ட இயேசுவின்‌ இரத்தமானது பாவ நிவாரணமாயிருந்தது. 
இரத்தம்‌ சிந்துதலின்றிப்‌ பாவமன்னிப்பு இல்லை (எபி. 9:22). 

5. பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ (1 கொரி. 6:11). கிறிஸ்து சென்ற பிறகு, 
பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ இவ்வுலகத்திற்கு அனுப்பப்பட்டார்‌. இரட்சிப்பின்‌ 
திட்டத்தை மனிதருக்கு வெளிப்படுத்துவதே அவரது செயலாய்‌ இருந்தது. 
குறிப்பிட்ட சில மனிதர்கள்‌ பேசும்படி அவர்‌ ஏவுகல்‌ செய்து அவர்களுக்கு 
வார்த்தையைக்‌ கொடுத்தார்‌ (அப்‌. 2:4). ஆவியானவரால்‌ வார்த்தையானது 
மனிதருக்கு ஒப்புவிக்கப்பட்டது. 

6. தேவனுடைய வசனம்‌ அல்லது சுவிசேஷம்‌ (ரோமர்‌ 1:16). 
சுவிசேஷத்தின்‌ செய்தியில்கான்‌ கேவனுடைய இரட்சிப்பின்‌ வல்லமை 
இருக்கின்றது. அந்தச்‌ செய்தியை விசுவாசிக்கும்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ 





இரட்சிக்கப்படுவதற்கான வாய்ப்பைப்‌ பெறுகின்றார்கள்‌. 

இதுவரை குறிப்பிடப்பட்ட கூறுகள்‌ யாவும்‌ பரலோகத்திலிருந்து 
மனிதருக்குத்‌ தரப்பட்ட வைகள்‌ /நீட்டிக்கப்பட்டவைகள்‌ ஆகும்‌. 
ஒரு சங்கிலியின்‌ கண்ணி போல இவை ஒவ்வொன்றும்‌ 
அவசியமானவைகளாகும்‌. இரட்சிப்பு என்பது ஒரு வசனப்‌ பகுதியில்‌ 
அத்திட்டத்தின்‌ ஒரு கூறாகவும்‌, இன்னொரு வசனப்‌ பகுதியில்‌ மற்ற 
கூறாகவும்‌ குறிப்பிடுவதால்‌ இவைகள்‌ முரண்பாடானவை என்று ஒருவரும்‌ 
நினைத்து விடக்‌ கூடாது. 


மனிதர்கள்‌ கருவியாகச்‌ செயல்படுதல்‌ 

இரட்சிப்புக்கான திட்டத்தின்‌ இரண்டாம்‌ பிரிவை நாம்‌ படிக்கையில்‌, 
மனிதனை ஈடுபடுத்தும்‌ சில கூறுகளை நாம்‌ காணுகின்றோம்‌. 2 கொரி. 4:7ன்‌ 
படி சுவிசேஷமானது மண்பாண்டங்களில்‌ வைக்கப்பட்டு 
கேட்பவர்களிடத்தில்‌ எடுத்துச்‌ செல்லப்படுகின்றது. (ரோமர்‌ 11:13; 1 கொரி. 
9:22ஐக்‌ காணவும்‌.) சுவிசேஷமானது சுவிசேஷப்‌ பிரசங்கத்தினாலும்‌ 
போதனையினாலும்‌ கொண்டு வரப்படுகின்றது. 1 கொரிந்தியர்‌ 1:21, 
“எப்படியெனில்‌, தேவஞானத்துக்கேற்றபடி, உலகமானது 
சுயஞானத்தினாலே தேவனை அறியாதிருக்கையில்‌, பைத்தியமாகத்‌ 
தோன்றுகிற பிரசங்கத்தினாலே விசுவாசிகளை இரட்சிக்கத்‌ தேவனுக்குப்‌ 
பிரியமாயிற்று” என்று கூறுகின்றது. 
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பாவிகளின்‌ பங்கு 

ஒரு வகையில்‌, பாவி தம்மையே இரட்சித்துக்‌ கொள்ளுகின்றார்‌ 
(அப்‌. 2:40). எப்படி? அவர்‌ கேள்விப்படும்‌ போது விசுவாசித்து (மாற்‌. 16:16; 
ரோமர்‌ 10:17), மனந்திரும்பி (அப்‌. 17:30, 31; 2 கொரி. 7:10), கிறிஸ்துவில்‌ 
காம்‌ கொண்டுள்ள விசுவாசத்தை அறிக்கையிட்டு (ரோமர்‌ 10:10), மற்றும்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்‌ கொள்வதினால்‌ (1 பேது. 3:21). 

மனிதர்கள்‌ “தங்களையே இரட்சித்துக்‌ கொள்வதினாலும்‌”?, 
மனிதர்களால்‌ செய்யப்படும்‌ செயற்கூறுகள்‌ அவர்களை இரட்சிப்பதாலும்‌, 
தேவன்‌ கட்டளையிட்டுள்ளவைகளை மனிதர்கள்‌ செய்கின்ற போது 
அவர்கள்‌ இரட்சிக்கப்படுகின்றார்கள்‌ என்ற கருத்து தொடர்கின்றது. 
இயேசுவே நமது இரட்சகர்‌ என்பதை நாம்‌ புரிந்து கொள்கின்றோம்‌. இயேசு 
இரட்சிப்பதற்கு முன்‌ இரட்சிப்பின்‌ திட்டத்தினுடைய இப்படிகள்‌ அவரது 
இரட்சிப்புடன்‌ இணைந்து செல்லும்‌ வகையில்‌ மட்டுமே இரட்சிப்பை 
அளிக்க முடியும்‌. 


மனமாற்றம்‌ மற்றும்‌ மனமாற்றமில்லாமையில்‌ 
உள்ள வித்தியாசங்கள்‌ 

நடபடிகளின்‌ புத்தகத்தில்‌ சுவிசேஷமானது பிரசங்கிக்கப்பட்ட 
பொழுது மனமாற்றம்‌ அடைந்தவர்களுக்கும்‌ மனமாற்றம்‌ 
அடையாதவர்களுக்கும்‌ இடையில்‌ இருந்த வித்தியாசம்‌ என்ன? 

எத்தியோப்பிய மந்திரியைப்‌ பற்றி அப்‌. 8ல்‌ கூறப்பட்டுள்ளவற்றை 
ஜாக்கிரதையாய்க்‌ கவனிப்போம்‌. தேவன்‌ அவருக்குச்‌ செய்தது என்ன? 
அவர்‌ இரட்சிக்கப்பட வேண்டும்‌ என்று தேவன்‌ விரும்பினாரா? 
நிச்சயமாகவே அவ்வாறே விரும்பினார்‌. கிறிஸ்து அவருக்காக மரித்தாரா? 
ஆம்‌. பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ அவருக்கு ஏதேனும்‌ செய்தாரா? ஆம்‌, 
வரலாற்றைக்‌ கூறும்படி ஒரு பிரசங்கியாரை அவர்‌ ஏவியிருந்தார்‌. 
சுவிசேஷமானது இம்மனிதருக்கானதாய்‌ இருந்தது. 

இப்பொழுது நாம்‌ அப்‌. 24ல்‌ பேலிக்ஸின்‌ விஷயத்தைக்‌ கவனிப்போம்‌. 
அவா்‌ மனமாற்றப்படவில்லை. அவரைப்‌ பற்றிய நமது கேள்விகளை நாம்‌ 
கேட்போம்‌. தேவன்‌ அவருக்குச்‌ செய்திருந்தது என்ன? தேவன்‌ அவர்‌ மீது 
அன்புகூர்ந்தாரா? ஆம்‌. இயேசு அவருக்காக மரித்தாரா? நிச்சயமாக. 
ஏவப்பட்ட செய்தியைத்‌ தேவன்‌ அவருக்குக்‌ கொடுத்தாரா? ஆம்‌. தேவன்‌ 
எத்தியோப்பிய மந்திரிக்குச்‌ செய்த ஒவ்வொன்றையும்‌ பேலிக்ஸூக்கும்‌ 
செய்தார்‌. தேவன்‌ ஒருவருக்கு வாய்ப்பைக்‌ கொடுத்து, இன்னொருவருக்கு 
வாய்ப்பைக்‌ கொடுக்கத்‌ தவறி விட்டார்‌ என்பது இவ்விருவருக்கும்‌ 
இடையில்‌ உள்ள வித்தியாசம்‌ அல்ல. இருவருக்குமே தேவன்‌ ஓரே 
விதமானவைகளையே செய்திருந்தார்‌. 

மேலும்‌, ஒருவர்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ள முடிந்தது, இன்னொருவர்‌ 
ஏற்றுக்கொள்ள முடியாமல்‌ போயிற்று என்பதும்‌ வேறுபாடல்ல. தேவன்‌ 
தம்மிடத்தில்‌ வருமாறு ஒவ்வொருவரையும்‌ அழைக்கின்றார்‌. பாவிகளில்‌ 
சிலர்‌ அதை ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ திறனற்று இருந்தால்‌ சுவிசேஷ 
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அழைப்பானது கேலிக்குரியதாகிவிடும்‌. 

மனிதர்கள்‌ கருவியாகச்‌ செயல்படுவதில்‌ வித்தியாசம்‌ இருந்ததா? 
எத்தியோப்பிய மந்திரிக்குப்‌ பிலிப்பு சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கித்ததை நாம்‌ 
கவனிக்கின்றோம்‌ - ஆனால்‌ அது போலவே பவுலும்‌ பேலிக்ஸூக்குப்‌ 
பிரசங்கித்தார்‌. அதிலும்‌ வேறுபாடு ஒன்றும்‌ இருப்பதில்லை. 

பிறகு என்னதான்‌ வித்தியாசம்‌? பாவிகளால்‌ தரப்பட்ட பதில்செயல்‌ 
ஒன்றில்‌ மட்டுமே வித்தியாசம்‌ உள்ளது. ஒருவர்‌ கழ்ப்படிந்தார்‌, 
இன்னொருவர்‌ கீழ்ப்படியாதிருந்தார்‌. ஒருவர்‌ மனந்திரும்பி, தம்‌ 
விசுவாசத்தை அறிக்கையிடுவதில்‌ தைரியமாய்‌ இருந்தார்‌, இன்னொருவர்‌ 
அப்படியில்லை. ஒருவர்‌ தண்ணீருக்குள்‌ இறங்கி ஞானஸ்நானம்‌ பெறச்‌ 
சித்தமாய்‌ இருந்தார்‌. இன்னொருவர்‌ அப்படியில்லை. 


முடிவுரை 

இப்பொழுது நீங்கள்‌ இரட்சிக்கப்பட்டிராதிருந்தால்‌, நம்மில்‌ வேறு 
எவருக்கும்‌ தேவன்‌ செய்திருப்பதைப்‌ போல்‌ அதிகமாய்‌ உங்களுக்குச்‌ 
செய்திருக்கவில்லை என்று அர்த்தமாகாது. நீங்கள்‌ இரட்சிக்கப்பட 
முடியாது என்றும்‌ ஆகாது. மற்றவர்கள்‌ உங்களுக்கு இரட்சிப்பின்‌ 
செய்தியைக்‌ கொண்டு வர மறுத்து விட்டார்கள்‌ என்றும்‌ அர்த்தமாகாது. 
உங்களுக்கு மனதில்லாத காரணத்தினால்‌ மட்டுமே அப்படியாயிற்று 
(மத்‌. 23:37). 


161 


பரிசாத்து ஆவியானவர்‌ 
எவ்விதம்‌ மனம்‌ 
மாற்றுக்ன்றார்‌? 





பாவியொருவரின்‌ மனமாற்றத்தில்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ எவ்விதம்‌ 
செயல்படுகின்றார்‌ என்ற கேள்வியானது பொதுவாகவே தவறாகப்‌ புரிந்து 
கொள்ளப்பட்டு ஆராய்வற்ற மாயத்‌ தோற்றத்தினால்‌ மூடி மறைக்கப்‌ 
படுகின்றது. பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ ஒருவர்‌ இருக்கின்றாரா இல்லையா 
என்பதோ, அல்லது அவர்‌ செயல்படுகின்றாரா இல்லையா என்பதோ 
பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ செயல்பாட்டைப்‌ பற்றிய குழப்பமாயிருப்ப 
தில்லை. வழக்கமாக இந்தக்‌ கருத்துக்களில்‌ உடன்பாடு இருப்பதுண்டு. 

பாவிக்கு அவர்‌ செய்வதென்ன என்பது பற்றிய விவாதம்‌ 
அவசியமாயிருப்பதில்லை; அவர்‌ குற்றத்தை உணர்த்தி, விசுவாசத்தை 
ஏற்படுத்தி மற்றும்‌ வழிநடத்துகின்றார்‌ என்பதை நாம்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்கின்றோம்‌. இவைகளை அவர்‌ எவ்விதம்‌ செய்கின்றார்‌ என்பதே 
இங்கு உண்மையான கேள்வியாகும்‌. 

இரண்டு கருத்துக்கள்‌ முன்மொழியப்பட்டுள்ளன: ஒன்று, அவர்‌ 
உடனடியாகவும்‌ அற்புதமாகவும்‌ செயல்படுகின்றார்‌; மற்றொன்று அவர்‌ 
தேவனுடைய வசனம்‌ என்ற ஊடகத்தின்‌ வழியாகச்‌ செயல்படுகின்றார்‌. 
இந்தப்‌ பாடக்‌ கருத்தைப்‌ பற்றி நாம்‌ கலந்துரையாடுகையில்‌, எது உண்மை 
நிலை என்பது தெளிவாகும்‌. 


ஆவியானவர்‌ யார்‌? 

பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ தேவத்துவத்தில்‌ உள்ள மூன்று நபர்களில்‌ 
ஒருவராவார்‌ என்பதே முதலாவதாகத்‌ தெளிவு படுத்தப்பட வேண்டிய 
உண்மையாகும்‌. ஆதியாகமத்தில்‌ உலகப்‌ பொருட்களின்‌ படைப்பில்‌ அவர்‌ 
குறிப்பிடப்‌ படுகின்றார்‌ (அதி. 1:2). அத்துடன்‌, மத்தேயு 28:19 மற்றும்‌ 
1 யோவான்‌ 5:7 போன்ற வசனப்‌ பகுதிகளில்‌ தேவனோடும்‌ 
கிறிஸ்துவோடும்‌ அவர்‌ குறிப்பிடப்படுகின்றார்‌. 

ஆவியானவரைக்‌ குறிப்பிடுவதற்கு நபரைக்‌ குறிக்கும்‌ பெயர்ச்‌ 
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சொற்கள்‌ அடிக்கடி பயன்படுத்தப்படுகன்றன (யோவா. 14:16, 17, 26). 
நபர்த்துவத்தின்‌ பண்புகள்‌ அவருக்குக்‌ குறிப்பிடப்படுகின்றன. அவர்‌ 
போதிக்கின்றார்‌ (லூக்‌. 12:12; யோவா. 14:26), பேசுகின்றார்‌ (எபி. 3:7; 
1 தீமோ. 4:1), மற்றும்‌ அறிகின்றார்‌ (1 கொரி. 2:11). அவர்‌ வேண்டுதல்‌ 
செய்கின்றார்‌ (ரோமர்‌ 8:26) மற்றும்‌ துக்கப்படுத்தப்படக்‌ கூடியவராய்‌ 
இருக்கின்றார்‌ (எபே. 4:30). 

பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ புத்திக்‌ கூர்மையுள்ள ஒரு நபர்‌ என்றும்‌, ஆவி 
போன்ற உருவம்‌ மட்டுமல்ல என்றும்‌ நாம்‌ புரிந்து கொள்ளும்‌ பொழுது, 
அவரது செயல்பாட்டின்‌ விதமானது அதிகம்‌ தெளிவாகின்றது. புத்தி 
கூர்மையுள்ள ஒரு மனிதர்‌ இன்னொரு மனிதரிடத்தில்‌ தன்‌ செல்வாக்கைச்‌ 
செலுத்துவது போலவே அதே வழிமுறையிலேயே அவர்‌ மக்களின்மேல்‌ தம்‌ 
செல்வாக்கைச்‌ செலுத்துகன்றார்‌. 


அப்போஸ்தலர்களின்‌ காலத்தில்‌ 
மனமாற்றம்‌ 
பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ செயல்படும்‌ விதத்தைக்‌ தீர்மானிப்பதற்குச்‌ 
சிறந்த வழி, அப்போஸ்தலர்களின்‌ காலத்தில்‌ மனமாற்றத்தில்‌ அவரது 
பங்கை ஆராய்வதேயாகும்‌. நடபடிகளின்‌ புத்தகமானது மனமாற்றங்களின்‌ 
புத்தகமாய்‌ உள்ளது. இந்தப்‌ புத்தகத்திலிருந்து மனமாற்றத்தின்‌ இரண்டு 
நிகழ்ச்சிகளை எடுத்துக்‌ கொண்டு, அவை ஒவ்வொன்றிலும்‌ ஆவியானவர்‌ 
எவ்விதம்‌ செயல்பட்டார்‌ என்று கவனிப்போம்‌. 
ஆவியானவர்‌, குற்றத்தை உணர்த்துதல்‌ மற்றும்‌ மனம்‌ மாற்றுதல்‌ என்ற 
தமது ஊழியத்தைத்‌ தொடங்க வந்த நாளை அப்‌. 2 பதிவு செய்துள்ளது. 
அந்த ஒரு நாளில்‌ அவரால்‌ மூவாயிரம்‌ ஆத்துமாக்கள்‌ மாறுதல்‌ 
அடைந்தார்கள்‌. சுவிசேஷத்தைக்‌ கேட்ட அவர்களிடத்தில்‌ ஆவியானவர்‌ 
எவ்விதம்‌ செயல்பட்டார்‌? பேதுரு பேசிய வார்த்தைகளினால்‌ மட்டுமே 
அது நடைபெற்றது என்று காணப்பட முடியும்‌. ஆவியானவர்‌ கொடுத்த 
வாக்கின்படியே அவர்‌ பேசினார்‌ (மத்‌. 10:20). 
எத்தியோப்பிய மந்திரியின்‌ வரலாறானது அப்‌. 8ல்‌ கூறப்படுகின்றது. 
நிச்சயமாக, அவர்‌ உண்மையிலேயே மனமாற்றப்பட்டார்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ 





ஆவியானவரால்‌ மனம்‌ மாற்றப்பட்டாரா? ஆம்‌ என்று அனைவருமே 
ஒப்புக்‌ கொள்வார்கள்‌. என்றால்‌, ஆவியானவர்‌ எப்படி அவரை 
மாற்றினார்‌? மேம்போக்காக வாசித்தால்‌ கூட, ஆவியானவரால்‌ வழி 
நடத்தப்பட்டுப்‌ பேசிய பிலிப்புவின்‌ போதனையின்‌ மூலமாகவே அது 
நடைபெற்றது என்பது வெளிப்படுத்தப்படும்‌. 

ஆவியானவர்‌ வார்த்தைகளுக்குப்‌ புறம்பே அல்ல, ஆனால்‌ வார்த்தை, 
வசனங்களின்‌ மூலமாகவே செயல்பட்டார்‌ என்பதை இந்த நிகழ்ச்சிகள்‌ 
வெளிப்படுத்துகின்றன. ஏவப்பட்ட மனிகர்கள்‌ பிரசங்கித்ததை மக்கள்‌ 
கேட்ட பொழுது, ஆவியானவருக்கே அவர்கள்‌ செவி கொடுத்தார்கள்‌. இந்த 
வசனங்களினால்‌ அவர்கள்‌ மனம்‌ மாற்றப்பட்ட பொழுது, அவர்கள்‌ 
ஆவியானவராலேயே மனம்‌ மாற்றப்பட்டார்கள்‌. அவர்கள்‌ கேட்டதைப்‌ 
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புறக்கணித்த போது, ஆவியானவரையே அவர்கள்‌ எதிர்த்து நின்றார்கள்‌ 
(அப்‌. 7:51, 52; நெகே. 9:30). ஸ்தேவான்‌ தமது போதனையைப்‌ 
புறக்கணித்தவர்களை பரிசுத்த ஆவிக்கு எதிர்த்து நின்றார்கள்‌ என்று குற்றம்‌ 
சாட்டினார்‌ (அப்‌. 7:51). 





இன்றைய நாட்களில்‌ ஆவியானவர்‌ மக்களை 
எவ்விதம்‌ மனம்‌ மாற்றுகின்றார்‌? 

மனமாற்றத்தில்‌ ஆவியானவர்‌ அப்போஸ்தலர்களின்‌ காலத்தின்‌ போது 
செய்ததையே இன்றைய நாட்களிலும்‌ செய்கின்றாரா? ஆம்‌. இன்றைய 
நாட்களில்‌ நாம்‌ உயிர்‌ வாழும்‌ ஏவப்பட்ட மனிதர்களைப்‌ 
பெற்றிருக்ன்றோமா? இல்லை. அற்புதங்களின்‌ காலம்‌ ஒழிந்து போயிற்று. 
இருந்தாலும்‌, அவர்களின்‌ பேச்சுக்களின்‌ மூலம்‌ மட்டுமே ஆவியானவர்‌ 
அவர்களை வழிநடத்தாமல்‌, அவர்களின்‌ எழுத்துக்களிலும்‌ அவர்களை 
அவர்‌ வழிநடத்தினார்‌. இவ்விதமாக, இன்றைய நாட்களில்‌ நம்மிடம்‌ 
“பேசுவதற்கு?” நாம்‌ ஏவப்பட்ட அவர்களின்‌ வசனங்களைப்‌ 
பெற்றிருக்கின்றோம்‌. வேதவசனங்கள்‌ யாவும்‌ ஆவியானவருடைய 
வார்த்தைகளாய்‌ இருக்கின்றன. 

ஆவியானவரைக்‌ குறிப்பிடுகின்ற பழைய ஏற்பாட்டின்‌ மேற்கோள்‌ 
ஒன்று எபி. 3:7ல்‌ உள்ளது. 2 பேது. 1:20, 21 வசனப்‌ பகுதிகள்‌, பரிசுத்த 
மனிதர்களின்‌ தீர்க்கதரிசனங்கள்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ வந்தன என்று 
கூறுகின்றன. அது போலவே, 2 தீமோ. 3:16 வசனப்‌ பகுதியும்‌ கூட 
வேதவசனங்களின்‌ ஏவுதலை உரிமை கோருகின்றது. வெளி. 2 மற்றும்‌ 3ல்‌ 
ஆவியானவர்‌ பேசுவதைச்‌ சபைகள்‌ கேட்க வேண்டும்‌ என்று யோவான்‌ 
புத்தி கூறுகின்றார்‌. யோவான்‌ எழுதிய செய்தியைக்‌ கவனிப்பதினால்‌ 
அவர்கள்‌ இதைச்‌ செய்ய வேண்டும்‌. 

ஆவியானவரும்‌ வசனமும்‌ தங்களுக்கு பெரும்பாலும்‌ ஒரே விதமான 
செயல்கள்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளதை நாம்‌ இப்பொழுது காண்கின்றோம்‌. 
இவ்விரண்டுமே ஜீவனைக்‌ கொடுப்பதில்‌ சம்பந்தப்பட்டி ருக்கின்றன. 
(யோவா. 6:63), புதிய பிறப்பைக்‌ கொடுப்பது (யோவா. 3:5; 1 பேது. 1:23) 
மற்றும்‌ பரிசுத்தப்படுத்துவது (1 கொரி. 6:11; யோவா. 17:17). 

எடுத்துக்காட்டாக, பரிசுத்தப்படுத்துதலை நாம்‌ கவனித்து, அது 
எவ்விதம்‌ நமது கேள்வியைத்‌ தெளிவு படுத்துகின்றது என்று காண்போம்‌. 
நாம்‌ ஆவியினாலும்‌ வசனத்தினாலும்‌ பரிசுத்தப்‌ படுத்தப்படுகின்றோம்‌. 
ஆவியானவர்‌ வார்த்தையினாலே பரிசுத்தப்படுத்துகின்றார்‌. ஆவியானவர்‌ 
ஒரு நபராக இருக்கின்றார்‌; வசனமானது ஒரு கருவியாக இருக்கின்றது. அது 
ஆவியின்‌ பட்ட யமாக இருக்கின்றது (எபே. 6:17). ஒரு மனிதர்‌ கோடாரியின்‌ 
உதவியினால்‌ மரத்தை வெட்டி வீழ்த்துகின்றார்‌. இந்தப்‌ பணியில்‌ 
இருவருக்குமே ஒரு பங்கு இருக்கின்றது, ஆனால்‌ அம்மனிதர்‌ அக்கருவியின்‌ 
மூலமாக அந்த வேலையைச்‌ செய்கின்றார்‌. ஆவியானவர்‌ தமது 
பட்டயத்தினாலேயே செயல்படுகின்றார்‌, அது இன்றி அவர்‌ 
செயல்படுவதில்லை. 
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முடிவுரை 

ஆவியானவரைப்‌ பற்றி வேதாகமம்‌ போதிக்கின்ற ஒவ்வொன்றையும்‌ 
நாம்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. பாவி ஒருவரின்‌ இருதயத்தில்‌ அவர்‌ 
எவ்விதம்‌ செயல்படுகின்றார்‌? அவர்‌ தம்‌ வசனத்தின்‌ மூலமாகவே 
செயல்படுகின்றார்‌. அவர்‌ அற்புதமான/புரியாத ஏதோ ஒரு வழியில்‌ 
செயல்படுவதில்லை. அவரது போதனையை நாம்‌ ஏற்றுக்‌ கொண்டு, 
கீழ்ப்படியும்‌ போது நாம்‌ ஆவியானவரால்‌ வழிநடத்தப்படுகின்றோம்‌. 
அவரால்‌ வழிநடத்தப்படுகின்றவர்கள்‌ தேவனுடைய பிள்ளைகள்‌ 
ஆகின்றார்கள்‌ (ரோமர்‌ 8:14); நீங்கள்‌ ஆவியானவரை ஏற்றுக்‌ 
கொள்கின்றீர்களா அல்லது அவரை எதிர்த்து நிற்கின்றீர்களா? 
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கீருபையினால்‌ இரசியா] 





எபேசியர்‌ 2:5ல்‌ நாம்‌, “அக்கிரமங்களில்‌ மரித்தவார்களாயிருந்த நம்மைக்‌ 
கிறிஸ்துவுடனே உயிர்ப்பித்தார்‌; கிருபையினாலே இரட்சிக்கப்பட்டீர்கள்‌” 
என்று வாசிக்கின்றோம்‌. வேதவசனங்களில்‌ கிருபைக்கு மாபெரும்‌ 
முக்கியத்துவம்‌ தரப்பட்டுள்ளது. இது மறுபடியும்‌ மறுபடியும்‌ குறிப்பிடப்‌ 
படுகின்றது. பவுலின்‌ எழுத்துக்களில்‌ மட்டும்‌ “கிருபை” என்ற வார்த்தை 
எண்பத்தெட்டு முறை காணப்படுகின்றது. உண்மையில்‌ நாம்‌ 
கிருபையினாலே இரட்சிக்கப்பட்டோம்‌ என்று கூறுமளவுக்கு புதிய 
ஏற்பாடானது இதனை முக்கியமானதாகக்‌ கருதுகின்றது. நமது வேக பாடப்‌ 
பகுதியும்‌ இதனை அறிவிக்கின்றது. ரோமர்‌ 3:24ல்‌ பவுல்‌, “ 
அவருடைய கிருபையினாலே ... நீதிமான்களாக்கப்படுகின்றோம்‌” என்று 
கூறினார்‌. 


லவசமாய்‌ 


கிருபையின்‌ அர்த்தம்‌ என்ன? 

“கிருடை” என்றால்‌ “கருணை காட்டுதல்‌” என்று அர்த்தப்படுகின்றது. 
நமது பகுதியில்‌ நாம்‌ தகுதியற்றவர்களாய்‌ இருந்த பொழுதே நாம்‌ தேவனு 
டைய கருணையினால்‌ இரட்சிக்கப்படுகின்றோம்‌. மனிதன்‌ தனது சுய 
துன்மார்க்கத்தினால்‌ தன்னையே (தேவனிடத்திலிருந்து) பிரித்துக்‌ 
கொண்டான்‌ (ஏசா. 59:1, 2; ரோமர்‌ 3:23). அவன்‌ தேவனோடு ஒப்புரவாகு 
வதற்குத்‌ தன்னால்‌ ஒன்றும்‌ செய்ய முடியாதவனாக இருந்தான்‌. 
மன்னிப்பைப்‌ பெறத்‌ தகுதியான ஏதொன்றையும்‌ அவன்‌ செய்ய 
முடியாதிருந்தது. இருந்தாலும்‌, மனிதன்‌ மன்னிக்கப்படுவதற்கு ஒரு வழியை 
அருளும்‌ அளவுக்குத்‌ தேவன்‌ மனிதனை அன்புகூர்ந்தார்‌. தேவன்‌ அந்த 
வழியை அருளுவதற்குச்‌ செய்த யாவும்‌ “கிருபை” என்ற வார்த்தையில்‌ 
முற்றிலும்‌ உள்ளடக்கப்பட்டுள்ளது. அதில்‌ மிகச்‌ சரியாக 
உள்ளடங்கியுள்ளது என்ன? 





(1) தேவனுடைய அன்பின்‌ ஈவான கிறிஸ்து உள்ளடக்கப்பட்டுள்ளரர்‌. 
நீதிமானாக்கப்படும்‌ மாபெரும்‌ இட்டமானது தேவனுடைய சிந்தையில்‌ 
தொடக்கம்‌ பெற்றது. பின்பு அது அவருடைய குமாரனில்‌ வடிவம்‌ பெற்றது. 
அவரே கிறிஸ்தவ அமைப்பின்‌ மையமாக, நமது விசுவாசத்தின்‌ கருத்துப்‌ 
பொருளாக, நமது நம்பிக்கைகளின்‌ நங்கூரமாக இருக்கின்றார்‌. தேவன்‌, 
இயேசுவைப்‌ பாவத்திற்கு நிவாரணப்‌ பலியாகக்‌ கொடுக்குமளவுக்கு இந்த 
உலகத்தாரின்‌ மீது அன்புகூர்ந்தார்‌ (யோவா. 3:16; 1 யோவா. 2:2). தேவனு 
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டைய கிருபையே அவர்‌ தம்‌ குமாரனான இயேசுவை இவ்வுலகிற்கு ஒப்புக்‌ 
கொடுக்கும்படி அவரைக்‌ தூண்டியது. 

(2) கிறிஸ்துவின்‌ இரத்தம்‌ உள்ளடக்கப்பட்டுள்ளது. எபி. 9:22; 
1 யோவா. 1:7 மற்றும்‌ எபே. 1:7 ஆதிய வசனப்‌ பகுதிகள்‌, அவர்‌ சிந்திய 
இரத்தத்தின்‌ மூலம்‌ பாவமன்னிப்பு/ மீட்பு உண்டாயிற்றென்று கூறுகின்றன. 
இது முற்றிலும்‌ ஒரு தெய்வீக செயலாக இருந்தது. மனிதன்‌ இந்தப்‌ பலிக்குத்‌ 
குகுதியானவனல்ல; இது கிருபையாயிருந்தது. அவர்‌ நம்முடைய இடத்தை 
எடுத்துக்‌ கொண்டு, நமக்காக மரித்தார்‌. 

(3) பரிசுத்த ஆவியானவரும்‌, மனமாற்றத்தில்‌ அவரது செயலும்‌ 
“கிருபை” என்ற வார்த்தையில்‌ அறியப்படுகின்றன(ர்‌). நாம்‌ 
ஆவியானவராலே நீதிமான்களாக்கப்படுகின்றோம்‌ (1 கொரி. 6:11). 
அப்போஸ்தலர்கள்‌ மற்றும்‌ ஏவுதல்‌ பெற்ற மற்ற மனிதர்கள்‌ ஆகியோர்‌ 
மூலமாக ஆவியானவர்‌ சுவிசேஷத்தை உலகத்திற்கு அளித்தார்‌. 
சுவிசேஷத்தின்‌ மூலமாக ஆவியானவர்‌ பாவிகளை மனம்மாற்றுகின்றார்‌ 
(எபே. 6:17). 

(4) சுவிசேஷம்‌ இரட்சிக்கின்றது (ரோமர்‌ 1:16). பாவிகளை 
இரட்சிப்பதற்கான தேவனுடைய பங்கில்‌ சுவிசேஷத்தின்‌ செய்தியானது 
நிச்சயமாகவே உள்ளடக்கப்பட்டுள்ளது. மனிதருக்கான தேவனுடைய 
கருணை அல்லது கிருபையில்‌ அது உறுதியாகவே உள்ளடக்கப்பட்டுள்ளது. 

இந்தக்‌ கூறுகள்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ கிருபையின்‌ அமைப்பில்‌ 
உள்ளடக்கப்பட்டுள்ளது. தேவன்‌, கிறிஸ்து, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌, 
சுவிசேஷம்‌ மற்றும்‌ இவர்கள்‌ ஒவ்வொருவராலும்‌ பாவிகளை இரட்சிப்பதில்‌ 
செய்யப்படும்‌ செயல்‌ ஆகிய யாவும்‌ “கிருபை” என்ற கருத்தில்‌ அணைந்து/ 
கழுவியிருக்கின்றன (ற). 


கிருபையினாலே மட்டுமே இரட்சிப்பா? 

“கிருபையினாலே மட்டுமே இரட்சிப்பு உண்டாகின்றதா?” என்று நாம்‌ 
கேட்கும்‌ பொழுது, “இரட்சிப்பு என்பது பரலோகத்தின்‌ முயற்சிகளை 
மட்டுமே சார்ந்துள்ளதா?” என்று தான்‌ அர்த்தப்படுத்துகின்றோம்‌. சிலர்‌ 
இவ்விதமாகவே உரிமைகோரியிருக்கின்றார்கள்‌. விஷயம்‌ 
அப்படியிருந்தால்‌, பின்வரும்‌ இரு முடிவுகளில்‌ ஒன்று பெறப்பட 
வேண்டியிருக்கும்‌: ஒன்று தேவன்‌ எல்லா மக்களையும்‌ இரட்சிப்பார்‌ 
அல்லது அவர்‌ ஒரு சிலரை மட்டும்‌ தேர்ந்து கொண்டு, எவ்வித 
நிபந்தனையுமின்றி அவர்களை இரட்சிப்பார்‌. “கிருபையினாலே மட்டும்‌” 
இரட்சிப்பு என்ற கருத்தானது, உலகத்திலுள்ள எல்லாருமே 
இரட்சிக்கப்படுவோம்‌ என்ற கருத்தை ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்படி நம்மை 
வற்புறுத்துகின்றது அல்லது முன்‌ குறித்தல்‌ மற்றும்‌ எவ்வித நிபந்தனையற்ற 
இரட்சிப்பு ஆகியவற்றை நம்பும்படிக்‌ கூறுகின்றது. இந்த உபதேசங்கள்‌ 
ஓவ்வொன்றும்‌ மதரீதியான மக்களால்‌ போதிக்கப்பட்டாலும்‌, இவை 
இரண்டுமே மறுக்க முடியாத அளவுக்குத்‌ தவறானவையாகும்‌. சிலர்‌ இழந்து 
போகப்படுவார்கள்‌ என்று வேதாகமம்‌ தெளிவாகப்‌ போதிக்கின்றது 
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(மத்‌. 7:13). அவர்‌ நிபந்தனையின்றிச்‌ சிலரைத்‌ தேர்வு செய்து மற்றும்‌ மனம்‌ 
போனபடி மற்ற யாவரையும்‌ கண்டனைக்குள்ளாக்குவார்‌ என்று கூறுவது, 
தேவன்‌ பட்சபாதமுள்ளவரென்று குற்றம்‌ சாட்டுவதாகும்‌, இதை தேவன்‌ 
செய்வதில்லை என்று வேதாகமம்‌ கூறுகின்றது (ரோமர்‌ 2:11). 
“திருபையினால்‌ மட்டும்‌” என்ற உபதேசம்‌ உண்மையானதாக இருக்க 
முடியாது. 


கிருபையினால்‌ இரட்சிக்கப்படுவது யார்‌? 

தேவனுடைய கிருபையை அல்லது கருணையை ஏற்றுக்‌ 
கொள்கின்றவர்கள்‌ கிருபையினால்‌ இரட்சிக்கப்படுவார்கள்‌. எந்த ஒரு ஈவும்‌ 
ஏற்றுக்‌ கொள்ளப்பட வேண்டும்‌. நாம்‌ ஏதேனும்‌ சிலவற்றைச்‌ செய்ய 
வேண்டியகாயிருந்தால்‌, கிருபையினாலே இரட்சிப்பு உண்டாவது எப்படி 
என்பதைச்‌ சிலரால்‌ புரிந்து கொள்ள முடிவதில்லை. இருந்தபோதிலும்‌, நாம்‌ 
காணப்‌ போடின்றபடி. இது உண்மையாகவே இருக்கின்றது. 

இயற்கையிலிருந்து ஒரு எளிய விளக்கம்‌ வருகின்றது. தேவனுடைய 
கிருபையினாலேயே நாம்‌ உணவைப்‌ பெறுகின்றோம்‌. நாம்‌ அன்றாட 
உணவுக்காகத்‌ தேவனிடம்‌ ஜெபிக்கின்றோம்‌, மற்றும்‌ அவரே அதைத்‌ 
தருகின்றார்‌ என்று விசுவாசிக்கின்றோம்‌, ஆயினும்‌ நமது பங்கை நாம்‌ 
நிறைவேற்ற வேண்டும்‌. நாம்‌ நெற்கதிரை அறுத்து, அரிசியைப்‌ பெற்று 
உணவை அதிலிருந்து சமைத்தாலும்‌, அது தேவனிடத்திலிருந்து வருகின்ற 
ஈவாகவே இருக்கின்றது. நாம்‌ இயற்கையின்‌ வட்டாரத்தில்‌ தேவனுடைய 
விதிகளுக்கு இணங்குவதன்‌ மூலம்‌ இந்த ஈவைப்‌ பெறுகின்றோம்‌. 

நோவாவுக்கு கர்த்தருடைய கண்களில்‌ “கிருபை” கிடைத்தது என்று 
ஆகி. 6:8 நமக்குத்‌ தெரிவிக்கின்றது. நோவா தப்பிப்பதற்கான ஒரு 
திட்டத்தைத்‌ தேவன்‌ அவருக்கு அளித்து, அதை அவருக்கு 
வெளிப்படுத்தினார்‌. அது கருணை அல்லது கிருபையின்‌ விஷயமாய்‌ 
உள்ளது. இருப்பினும்‌ நோவாவின்‌ பங்கு தேவையாய்‌ இருந்தது; அவர்‌ 
பேழையைக்‌ கட்ட வேண்டியதாய்‌ இருந்தது. எபிரெயருக்கு நிருபம்‌ 
எழுதியவர்‌ அறிவித்தது போல, அவர்‌ விசுவாசம்‌ மற்றும்‌ கழ்ப்படிதலினால்‌ 
இரட்சிக்கப்பட்டார்‌ (எபி. 11:7). 








யோசுவா 6:2ன்படி, எரிகோ நகரமானது கர்த்தரால்‌ 
இஸ்ரவேலர்களுக்குக்‌ கொடுக்கப்பட்டது. அது கிருபையினால்‌ தரப்பட்ட 
ஈவாக இருந்தது. இருப்பினும்‌, அந்த நகரத்தை எப்படி எடுத்துக்‌ கொள்வது 
என்று அவர்களுக்குக்‌ கூறப்பட்டது, அவர்களின்‌ பகுதியில்‌ ஒரு வாரம்‌ 
செயல்பட்டுத்தான்‌ தேவன்‌ அவர்களுக்குக்‌ கொடுத்திருந்த அந்த நகரத்தை 
அவர்கள்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டார்கள்‌. கிருபை என்பது கீழ்ப்படிதலின்‌ 
தேவையை எடுத்துப்‌ போடுவதில்லை. 

மீண்டும்‌ நமது வேதபாடப்‌ பகுதியைக்‌ கவனியுங்கள்‌. எபேசியர்கள்‌ 








கிருபையினால்‌ இரட்சிக்கப்பட்டதாகப்‌ பவுல்‌ கூறினார்‌. அவர்களின்‌ 
மனமாற்றத்தைப்‌ பற்றி நாம்‌ அப்‌. 19ல்‌ விரிவாகப்‌ படிக்க முடியும்‌. 
அவர்களின்‌ மனமாற்றத்தில்‌ பவுலினால்‌ சுவிசேஷம்‌ 
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பிரசங்கிக்கப்பட்ட தென்ற மனிதக்‌ கருவிப்‌ பயன்பாடு 
ஈடுபடுத்தப்பட்டதைக்‌ காண முடியும்‌. அதற்கு விசுவாசமும்‌ 
ஞானஸ்நானமும்‌ தேவைப்பட்டது, அந்த நிகழ்ச்சியை பின்னோக்கிப்‌ 
பார்த்த பவுல்‌, அவர்கள்‌ கிருபையினால்‌ இரட்சிக்கப்பட்டதாகக்‌ கூறினார்‌. 
அவர்களின்‌ விஷயத்தைப்‌ பற்றி நாம்‌ படித்து, கிருபையினால்‌ எவ்விதம்‌ 
இரட்சிக்கப்பட முடியும்‌ என்று அறிய முடியும்‌. 

மேற்கண்ட நிகழ்ச்சிகள்‌ ஒவ்வொன்றிலும்‌ கருபையினாலே 
ஆசீர்வாதத்தைப்‌ பெற முடிந்தது எவ்விதம்‌ என்பதையும்‌, இருப்பினும்‌ அந்த 
நபரின்‌ பங்கு இன்னும்‌ அவசியமாகும்‌ என்பதையும்‌ நாம்‌ காண முடிந்தால்‌ 
நமது பகுதியில்‌ கழ்ப்படிதலின்‌ சில செயல்பாடுகளைப்‌ புறக்கணிக்காமல்‌ 
நமக்குக்‌ கிருபையினால்‌ இரட்சிப்பு கிடைக்கின்றது என்பதை நாம்‌ ஏன்‌ 
ஏற்றுக்‌ கொள்ள முடியாது? நாம்‌ இரட்சிக்கப்படுவதற்கு செய்ய 
வேண்டியவைகளாகக்‌ தேவன்‌ கட்டளையிட்ட வைகளைச்‌ செய்த பிறகும்‌ 
கூட இன்னமும்‌ அது கிருபையின்‌ விஷயமாகவே உள்ளது. கழ்ப்படிதலின்‌ 
எளிய செயல்களினால்‌ நாம்‌ இரட்சிப்பை ஈட்டிக்‌ கொள்ளுகின்றோம்‌ 
என்று நாம்‌ நிச்சயமாகத்‌ திருப்தியடைய முடியாது. 

இரட்சிப்பு கருபையினாலே உண்டாகின்றது; நாம்‌ தகுதியுள்ள 
செயலெதுவும்‌ செய்து அதனால்‌ இரட்சிப்பை ஈட்டிக்‌ கொள்வதில்லை. 
தேவன்‌ கட்டளையிட்ட யாவையும்‌ செய்த பிறகும்‌ கூட நாம்‌ 
அப்பிரயோஜனமான ஊழியக்காரர்களாவே இருக்கின்றோம்‌ (லூர்‌. 17:10). 
கீழ்ப்படிதலுள்ள விசுவாசத்தினால்‌ தேவனுடைய கருணை நமக்குப்‌ 
பொருத்தமாக்கப்பட்டாலும்‌, நாம்‌ விசுவாசித்துக்‌ கீழ்ப்படியும்‌ போது 
“ஆச்சரியமான கிருபை! அதன்‌ ஒலி எவ்வளவு இனிமை!” என்று 
அப்பொழுதும்‌ நாம்‌ பாட முடியும்‌. 
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£வதாகமக்கன்படியான 
ஞானஸ்நானம்‌ 





ஞானஸ்நானம்‌ என்பது புதிய ஏற்பாட்டின்‌ மாபெரும்‌ விஷயங்களில்‌ 
ஒன்று ஆகும்‌. “ஞானஸ்நானம்‌” என்ற வார்த்தையானது அதன்‌ பல்வேறு 
வடிவங்களில்‌ நூற்றுக்கும்‌ மேலான முறைகள்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ 
குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது. இருப்பினும்‌, மத உலகில்‌ இந்த விஷயத்தைப்‌ பற்றி 
அதிகமான குழப்பம்‌ உள்ளது. வேதாகமமானது இதைப்‌ பற்றி உண்மையில்‌ 
கூறுவதென்ன? 


ஞானஸ்நானம்‌ என்றால்‌ என்ன? 

ஞானஸ்நானத்தைப்‌ பற்றிய நமது பாடமானது “ஞானஸ்நானம்‌ 
என்றால்‌ என்ன?” என்ற கேள்வியுடன்‌ தொடங்க வேண்டும்‌. அதாவது, 
ஞானஸ்நானத்தில்‌ மேற்கொள்ளப்படும்‌ செயல்பாடு என்ன?: முழுகுதலா, 
கெளித்தலா அல்லது ஊற்றுதலா? “ஞானஸ்நானம்‌” என்ற வார்த்தையானது 
இம்மூன்று செயல்களில்‌ ஏதாவதொன்றை மட்டுமே அர்த்தப்‌ படுத்த 
முடியுமா? பல ஆண்டுகளாகவே இது ஒரு விவாதத்துக்கான பாடக்‌ 
கருத்தாகவே இருந்து வருகின்றது, ஆனால்‌ புதிய ஏற்பாடு எழுதப்பட்ட 
காலத்தில்‌ இவ்வித விவாதம்‌ எதுவும்‌ இருந்ததாகக்‌ காணப்படுவதில்லை. பல 
விவாதங்கள்‌ இருந்தன, அவைகளைப்‌ பற்றி வேதவசனங்களிலும்‌ குறிப்‌ 
பிடப்பட்டுள்ளது; ஆனால்‌ “ஞானஸ்நானப்படுத்தல்‌” என்ற வார்த்தையின்‌ 
அர்த்தம்‌ பற்றி விவாதம்‌ இருந்ததாகக்‌ குறிப்பு எதையும்‌ நாம்‌ 
காணுவதில்லை. 


சொற்றொடர்களினால்‌ விளக்குதல்‌ 

ஞானஸ்நானப்படுத்துகல்‌ (“Bறtize”) என்பது கிரேக்க வார்த்தையின்‌ 
ஆங்கிலப்‌ படுத்தப்பட்ட வடிவமாகும்‌. அதன்‌ அடிப்படையான அர்த்தம்‌ 
“மழ்கடித்தல்‌” என்பதாகும்‌, இந்த உண்மையானது கிரேக்க வார்த்தைகளை 
விளக்கிக்‌ கூறும்‌ 07௦01: Lexicon என்ற புத்தகத்திலிருந்து அறியப்பட முடியும்‌. 
(முதல்‌ நூற்றாண்டில்‌ இருந்த இந்தக்‌ கிரேக்க வார்த்தையின்‌ அர்த்தத்தை 
ஆங்கில அகராதிலியிருந்து நாம்‌ கற்றறிய முடியாது, “ஙகற£ize” என்ற 
வார்த்தையின்‌ அர்த்தத்தை அதில்‌ நாம்‌ காணவும்‌ முடியாது. ஆங்கில 
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அகராதிகள்‌ இவ்வார்த்தைக்கு நவீன காலத்தில்‌ பொதுவாக 
ஏற்கப்படும்படியான வகையில்‌ விளக்கம்‌ தரும்‌, இது முகல்‌ நூற்றாண்டில்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டபடியான இந்த கிரேக்க வார்த்தையின்‌ விளக்கமாய்‌ 
இருப்பதில்லை.) 

“தெளிக்கப்பட”” என்று அர்த்தப்படும்‌ கிரேக்க வார்த்தை ஒன்று 
உள்ளது; 78107:2 என்பது அதன்‌ ஆங்கிலப்‌ படுத்தப்பட்ட வடிவமாகும்‌. அது 
போலவே “ஊற்றப்பட” என்று அர்த்தப்படும்‌ கிரேக்க வார்த்தை ஒன்றும்‌ 
உள்ளது, அது C௪௦ என்பதாகும்‌. செப்துவஜிந்த்‌ மொழிபெயர்ப்பில்‌ லேவி. 
14:15, 16ல்‌ இம்மூன்று வார்த்தைகளும்‌ (வார்த்து [ற௦யா], தோய்த்து [ற], 
தெளித்து [5றாபkle]) உள்ளன. ஆசாரியன்‌ தனது (இடது) கையில்‌ 
எண்ணெயை வார்க்க வேண்டும்‌. அவர்‌ அந்த எண்ணெயில்‌ தனது (வலது 
கையின்‌) விரலைத்‌ தோய்க்க வேண்டும்‌. பிறகு அவர்‌ அந்த எண்ணெயைத்‌ 
தெளிக்க வேண்டும்‌. இங்கு நாம்‌ இம்மூன்று வார்த்தைகளையும்‌ இரண்டு 
வசனங்களில்‌ பெறுகின்றோம்‌, மற்றும்‌ “தோய்த்து? என்று மொழி 
பெயர்க்கப்பட்டுள்ள வார்த்தையானது “0812௦” என்ற வார்த்தையே நாம்‌ 
பெறுகின்ற அதே வார்த்தையின்‌ மூலவடிவமாக உள்ளது. இதே விஷயம்‌ 
2 இராஜாக்கள்‌ 5:14ல்‌ வசனப்‌ பகுதியானது நாகமான்‌ முழுகியதைப்‌ பற்றிக்‌ 
கூறுவதிலும்‌ உண்மையாக உள்ளது. அப்போஸ்கலர்களின்‌ காலத்தில்‌ “0ம- 
i$” (ஞானஸ்நானம்‌) என்ற வார்த்தையின்‌ அர்த்தத்தைப்‌ பற்றிப்‌ 
பொதுவான புரிந்து கொள்ளுதல்‌ இருந்ததாகக்‌ காணப்படுகின்றது, எனவே 
அப்பொழுது இதன்‌ அர்த்தத்தைப்‌ பற்றிய விவாதம்‌ எதுவும்‌ இருந்ததில்லை. 
புதிய ஏற்பாடு எழுதப்பட்ட காலத்தில்‌ இருந்த கிரேக்க மொழியைப்‌ பற்றிய 
அறிவு ஒன்றும்‌ இல்லாதவர்‌ கூட தமது வேதாகமத்தை எடுத்து 
ஞானஸ்நானம்‌ என்றால்‌ என்ன என்பதை அவ்வார்த்தையைக்‌ 
கொண்டுள்ள வசனப்‌ பகுஇகளில்‌ இருந்து அறிய முடியும்‌ என்றே நான்‌ 
நம்புகின்றேன்‌. 





சூழ்நிலைகளினால்‌ விளக்குதல்‌ 

பல வசனப்‌ பகுதிகளை நாம்‌ படிக்கையில்‌, ஞானஸ்நானத்திற்கென்று 
தேர்ந்தெடுக்கப்பட்ட இடமானது எப்பொழுதுமே ஒரு நதியாகவோ 
அல்லது “தண்ணீர்‌ மிகுதியாக உள்ள” இடமாகவோகதான்‌ இருந்தது என்று 
அறிகின்றோம்‌ (மத்‌. 3:6; யோவா. 3:23). சவுல்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்‌ 
கொள்ளுமுன்‌ எழுந்து அச்செயலுக்கான தயாரிப்புகளைச்‌ செய்யும்படி 
கூறப்பட்டது (அப்‌. 22:16). எத்தியோப்பிய மந்திரி ஞானஸ்நானம்‌ 
பெற்றபொழுது, பிரசங்கியாரும்‌, ஞானஸ்நானப்‌ படுத்தப்பட 
வேண்டியவரும்‌ ஆகிய இருவருமே ஞானஸ்நானத்திற்கு முன்னால்‌ 
கண்ணீரில்‌ இறங்கினார்கள்‌ (அப்‌. 8:38). அவர்கள்‌ இருவரும்‌ தண்ணீரில்‌ 
இருக்கும்‌ பொழுதே ஞானஸ்நானம்‌ நிகழ்த்தப்பட்டது. 

முதல்‌ நூற்றாண்டின்‌ ஏவப்பட்ட மனிதர்கள்‌ பகுத்தறிவு 
உள்ளவர்களாகவே இருந்தார்கள்‌ என்பது நிச்சயம்‌, மற்றும்‌ அவர்களின்‌ 
செயல்களும்‌ கூட பகுத்தறிவுள்ள செயல்களாகவே இருந்தன. 
ஞானஸ்நானத்தில்‌ நிகழ்த்தப்பட்ட செயலானது தெளித்தல்‌ அல்லது 
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ஊற்றுதலாய்‌ இருந்திருந்தால்‌ (மேற்சொன்ன) அவர்களின்‌ 
செயல்பாடானது பகுத்தறிவுள்ளதாக இருந்திருக்க முடியாது. தெளித்தல்‌ 
அல்லது ஊற்றுதல்‌ என்பது நதிக்குள்‌ அல்லது தண்ணீருக்குள்‌ இறங்காமல்‌ 
செய்திருந்தாலே மிகவும்‌ வசதியானதாய்‌ இருந்திருக்கும்‌. உண்மையில்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ என்பது கெளித்தலை மட்டுமே கொண்டிருந்ததென்றால்‌, 
(குண்ணீரில்‌ இறங்கிய) அப்படிப்பட்ட செயல்களுக்குக்‌ காரணம்‌ எதுவும்‌ 
இருக்க முடியாது. இதற்கு எதிரிடையாக, அச்செயல்பாடுகள்‌ யாவற்றிற்கும்‌ 
முழுகுதலே முழுக்காரணமாய்‌ உள்ளது. ஞானஸ்நானம்‌ என்பது முழுகுதல்‌ 
என்றானால்‌, பிரசங்கியாரும்‌, ஞானஸ்நானம்‌ பெறுபவரும்‌ தண்ணீருக்குள்‌ 
இறங்கும்படியாக “மிகுதியான தண்ணீர்‌” உள்ள இடம்‌ ஒன்றைத்‌ 
தேர்ந்தெடுப்பதே இயல்பானதாயிருக்கும்‌. இந்த மனிதர்கள்‌ பகுத்தறிவுடன்‌ 
செயல்பட்டார்கள்‌ என்று நாம்‌ யூகிப்பதால்‌, முழுகுதல்‌ என்பதே அந்தக்‌ 
காலத்தில்‌ நிலையாகப்‌ பயன்பாட்டில்‌ இருந்தது என்று தர்க்க ரீதியாக நாம்‌ 
முடிவு செய்ய வேண்டும்‌. 





ஜாடையான குறிப்பீடுகளினால்‌ விளக்குதல்‌ 

ஞானஸ்நானத்தின்‌ இயல்பைப்‌ பற்றித்‌ தொடர்புடைய 
உண்மைகளைக்‌ குறிப்பிடுவதற்குப்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ சில தற்செயலான 
குறிப்புகள்‌ ஏற்படுத்தப்பட்டுள்ளன. இப்படிப்பட்ட ஜாடையான 
குறிப்பீடுகளினால்‌ எழுத்தாளர்‌ ஞானஸ்நானத்தை அடிப்படையாய்‌ 
விளக்குவதற்கு நோக்கம்‌ கொண்டிருந்ததில்லை. இருப்பினும்‌ அதைப்‌ 
பற்றிய குறிப்பிட்ட சில உண்மைகளை மிகச்‌ சரியாக வெளிப்படுத்தினார்‌. 

ஞானஸ்நானத்தைத்‌ தண்ணீரினால்‌ பிறப்பது என்று யோவான்‌ 3:5ல்‌ 
இயேசு கூறினார்‌. பிறப்புக்கும்‌ தெளித்தலுக்கும்‌ ஏற்புடைய ஒற்றுமை 
எதுவும்‌ இருப்பதில்லை. இயேசு “மரித்தோரிலிருந்து எழுந்த 
முதற்பேறுமானவர்‌” (கொலோ. 1:18) என்று அழைக்கப்படுவதால்‌, அவரது 
உயிர்த்தெழுதல்‌ ஒரு பிறப்புக்கு ஒப்பிடப்பட்டுள்ளது, அதைத்‌ தொடர்ந்து 
நாம்‌ தண்ணீர்க்‌ கல்லறையில்‌ இருந்து உயிர்த்தெழுதல்‌ என்பது அதே 
வழிமுறையில்‌ வருவதாய்‌ உள்ளது. 

எபிரெயருக்கு நிருபத்தை எழுதியவர்‌, சுத்த ஜலத்தினால்‌ சரீரத்தைக்‌ 
கழுவுதல்‌ பற்றிக்‌ குறிப்பிட்டார்‌. இது ஞானஸ்நானத்தை அவசியமாய்க்‌ 
குறிப்பிடுகின்றது (எபி. 10:22). தெளித்தல்‌ என்பது சரீரத்தைக்‌ கழுவுதல்‌ 
என்று அமைக்கப்பட முடியாது. பேதுரு தமது வாசகர்களுக்கு, 
ஞானஸ்நானமானது “மாம்ச அழுக்கை நீக்குதலாயிராமல்‌, தேவனைப்‌ 
பற்றும்‌ நல்மனச்சாட்சியின்‌ உடன்படிக்கையாய்‌” (1 பேது. 3:21) இருக்கிறது 
என்று உறுதிப்படுத்தினார்‌. ஞானஸ்நானமானது மாம்ச அழுக்கை நீக்கும்‌ 
நோக்கம்‌ கொண்டதல்ல என்று எச்சரிக்க வேண்டியதன்‌ அவசியத்தைப்‌ 
பேதுரு கண்டார்‌. அவர்கள்‌ அப்படிப்பட்ட ஒரு கருத்தைப்‌ பெற்றுக்‌ 
கொள்வார்கள்‌ என்பது பற்றி அவர்‌ பயம்‌ அடைந்தார்‌ என்பது தெளிவு. 
ஞானஸ்நானம்‌ என்பது சிறிதளவு தண்ணீர்த்‌ துளிகளைத்‌ தலைமேல்‌ 
தெளித்துக்‌ கொடுக்கப்பட்டிருந்தால்‌, இந்த எச்சரிக்கைக்கு அவசியம்‌ 
இருந்திருக்காது. இவை யாவும்‌ இன்னும்‌ மற்ற குறிப்பீடுகளும்‌ 
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முழுகுதலையே திட்டவட்டமாகச்‌ சுட்டிக்காட்டுகின்றன. 


நேரடியான சாட்சியத்தினால்‌ விளக்குதல்‌ 

ஞானஸ்நானம்‌ என்றால்‌ என்ன என்று எளிமையாக 
அறிவிக்கின்ற சில கூற்றுகளை இப்பொழுது நாம்‌ கவனிப்போம்‌. 
பவுல்‌, “ஞானஸ்நானத்தினாலே கிறிஸ்துவுடனே கூட அடக்கம்‌ 
பண்ணப்பட்டோம்‌” (ரோமர்‌ 6:4) என்று கூறினார்‌. கொலோ. 2:12ல்‌ 
அவர்‌, “ஞானஸ்நானத்திலே அவரோடே கூட அடக்கம்‌ 
பண்ணப்பட்ட வர்களாகவும்‌, அதிலே அவரை மரித்தோரிலிருந்தெழுப்பின 





தேவனுடைய செயலின்‌ மேலுள்ள விசுவாசத்தினாலே அவரோடே கூட 
எழுந்தவர்களாகவும்‌ இருக்கிறீர்கள்‌” என்று எழுதினார்‌. 

முழுகுதலில்‌ நடப்பதென்ன என்பதைப்‌ பற்றிய கூற்று ஒன்றை 
நிர்மானிக்கும்படி ஒருவர்‌ விரும்புவாரென்றால்‌, நாம்‌ அடக்கம்‌ 
பண்ணப்பட்டு உயிர்ப்பிக்கப்பட்டோம்‌ என்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ 
எளிமையான வார்த்தைகளினால்‌ அவர்‌ அகைச்‌ செய்ய முடியாது. தமது 
குலையில்‌ தண்ணீர்த்‌ துளிகள்‌ சிலவற்றைத்‌ தெளிக்கப்பட்ட மனிதர்‌, தாம்‌ 
கிறிஸ்துவுடன்‌ அடக்கம்‌ பண்ணப்பட்டு, உயிர்ப்பிக்கப்பட்டதாகக்‌ கூற 
முடியுமா? அவர்‌ இதை உண்மையுடன்‌ கூற முடியாது. 


யார்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற முடியும்‌? 
யார்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற முடியும்‌? இது மிக முக்யெமான ஒரு 
கேள்வியாய்‌ உள்ளது. சரியான பதில்‌ அவசியமானதாய்‌ உள்ளது. 


முன்‌ தேவைகள்‌ நிறைவேற்றப்பட வேண்டும்‌ 

ஞானஸ்நானம்‌ பெறுவதற்கு தகுதியான நபர்‌ யார்‌ என்பதை 
வேதவசனங்களில்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ள தயாரிப்புப்‌ படிகளைக்‌ 
கவனிப்பதினால்‌ நாம்‌ அறிய முடியும்‌. இயேசு தமது பிரதான கட்டளையில்‌ 
ஞானஸ்நானத்தை அங்கீகரித்தார்‌. அந்தக்‌ கட்டளை பற்றிய மத்தேயுவின்‌ 
பதிவேட்டின்படி, ஞானஸ்நானத்திற்கு முன்பு போதிக்கப்பட வேண்டும்‌. 
மாற்குவின்‌ பதிவேட்டின்படி, ஞானஸ்நானத்திற்கு முன்‌ விசுவாசம்‌ ஏற்பட 
வேண்டும்‌. லூக்காவின்‌ பதிவேட்டின்படி, மனந்திரும்புதல்‌ என்பது 
பிரசங்கித்தலின்‌ ஒரு பாகமாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌ (மத்‌. 28:19, 20; மாற்‌. 
16:15, 16; லூக்‌. 24:46, 47). பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று, மனந்திரும்புதல்‌ 
என்பது ஞானஸ்நானத்திற்கு முன்பு ஏற்படுதல்‌ தேவை என்றார்‌ பேதுரு 
(அப்‌. 2:38). ஆகையால்‌, ஒருவர்‌ போதிக்கப்பட்டு, விசுவாசித்து, தனது 
பாவங்களுக்காக மனந்திரும்பினால்‌ அன்றி, அவர்‌ இயேசுவின்‌ 
அதிகாரத்தின்‌ பேரில்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற முடியாது. மனம்‌ 
வருந்தும்‌ விசுவாசியே ஞானஸ்நானம்‌ பெறும்படி இயேசுவால்‌ 
அங்கீகரிக்கப்படுகின்றார்‌. பிறந்த குழந்தை ஒன்றுக்கு சுவிசேஷத்தைப்‌ 
போதிக்கவோ அது விசுவாசிக்கவோ மற்றும்‌ மனந்திரும்பவோ முடியாது. 
ஆகையால்‌, பிறந்த குழந்தை ஒன்றுக்கு இயேசுவின்‌ அதிகாரத்தின்பேரில்‌ 
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ஞானஸ்நானம்‌ கொடுக்க முடியாது. “குழந்தை ஞானஸ்நானத்தை”” 
நடைமுறைப்‌ படுத்துவது என்பது அவரது அதிகாரம்‌ இன்றிச்‌ 
செயல்படுவதாகும்‌, அவரிடத்தில்‌ சகல அதிகாரமும்‌ இருக்கிறது (மத்‌. 28:18). 
“குழந்தை ஞானஸ்நானம்‌” என்று அழைக்கப்படும்‌ விஷயமானது எந்த 
அளவுக்கு மேலோங்குகின்றதோ, அந்த அளவுக்கு விசுவாசிப்பவர்களின்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ குறைக்கப்படுகின்றது. இயேசு அங்கீகரித்த ஒரே 
ஞானஸ்நானம்‌ விசுவாசிப்பவர்களின்‌ ஞானஸ்நானமே ஆகும்‌ என்பதை 
நாம்‌ நினைவில்‌ வைப்போம்‌! 


“குழந்தை ஞானஸ்நானம்‌” நடைமுறைப்படுத்தப்‌ படாதிருந்தது 
நடைமுறையில்‌ இல்லாதிருந்தது) 

பிரதான கட்டளையைப்‌ பின்பற்றி அப்போஸ்தலர்கள்‌ பிரசங்கித்ததின்‌ 
ஒரு பதிவை நாம்‌ நடபடிகள்‌ புத்தகத்தில்‌ காண்கின்றோம்‌. இயேசுவின்‌ 
அதிகாரத்தின்‌ கீழ்‌ பணி செய்த அவர்கள்‌, பிரதான கட்டளையின்படி 
குங்கள்‌ மீது விதிக்கப்பட்ட கடமைகளைச்‌ செய்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ பிறந்த 
குழந்தைகளை ஞானஸ்நானப்‌ படுத்தினார்கள்‌ என்று சிலர்‌ நிரூபணமற்ற 
கூற்றை உறுதியாய்ச்‌ சொல்லுகின்றார்கள்‌. அவர்கள்‌ அப்படிச்‌ 
செய்திருந்தால்‌ இயேசுவின்‌ அதிகாரத்தை மீறிச்‌ சென்றவர்களாய்‌ 
இருந்திருப்பார்கள்‌. மற்றும்‌, பிறந்த குழந்தைகளுக்கு அவர்கள்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ கொடுத்திருந்தால்‌, அந்த நடைமுறை பற்றி நடபடிகள்‌ 
புத்தகம்‌ மெளனம்‌ காக்கின்றகே. விசுவாசித்தவர்கள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ 
பெற்றுக்‌ கொண்டார்கள்‌ என்று குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது (அப்‌. 2:37-41; 
8:12), ஆனால்‌ பிறந்த குழந்தைகள்‌ ஞானஸ்நானப்‌ படுத்தப்பட்டார்கள்‌ 
என்பது போன்ற எவ்விதக்‌ குறிப்புகளும்‌ ஏற்படுத்தப்படவில்லை. 

பார்வோனின்‌ கட்டளை, மற்றும்‌ இயேசு குழந்தைகளை அஆசீர்வதித்தல்‌ 
போன்ற வேதாகமத்தின்‌ பல நிகழ்ச்சிகளின்‌ தொடர்பாகப்‌ பிறந்த 
குழந்தைகள்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளனர்‌, ஆனால்‌ ஞானஸ்நானத்தின்‌ 
தொடர்பாக எவ்விடத்திலும்‌ பிறந்த குழந்தைகளைப்‌ பற்றிக்‌ 
குறிப்பிடப்படவில்லை. பழைய ஏற்பாட்டில்‌ தேவன்‌, பிறந்த 
குழந்தைகளுக்கு விருத்தசேதனத்தைக்‌ கட்டளையிட்டார்‌ - இந்த 
நடைமுறை - பற்றி மறுபடி மறுபடி குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது. இதற்கு 
எதிரிடையான வகையில்‌, புதிய ஏற்பாட்டில்‌ எவ்விடத்திலும்‌ தேவன்‌, 
பிறந்த குழந்தைகளுக்கு ஞானஸ்நானம்‌ கொடுக்கும்படி கட்டளை 
யிட்டதாக நாம்‌ காண்பதில்லை - மற்றும்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ இவ்வித 
நடைமுறையை மேற்கொண்டார்கள்‌ என்பது பற்றிய எந்த ஒரு 
எடுத்துக்காட்டையும்‌ நாம்‌ காண்பதில்லை. 

“குழந்தை ஞானஸ்நானத்தை” ஆதரித்து வாதிடுபவர்கள்‌, வீட்டார்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்ற நிகழ்ச்சிகளை ஆதாரமாகத்‌ தருகின்றார்கள்‌. 
அவர்கள்‌ கொர்நேலியு, கிறிஸ்பு, பிலிப்பியச்‌ சிறைச்சாலைக்காரர்‌ மற்றும்‌ 
லீதியாள்‌ ஆகியோரின்‌ வீட்டாரைச்‌ சுட்டிக்காட்டுகின்றார்கள்‌. 
இந்த வீட்டார்களில்‌ பிறந்த குழந்தைகளும்‌ நிச்சயமாகவே 
உள்ளடங்கியிருப்பார்கள்‌ என்று இவர்கள்‌ கூறுகின்றார்கள்‌, ஆனால்‌ இது 
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தேவையற்ற ஒரு அனுமானம்‌ ஆகும்‌. பிறந்த குழந்தைகள்‌ இல்லாத 
வீட்டார்‌ எத்தனையோ பேர்களும்‌ கூட இருக்க முடியும்‌. இந்தக்‌ 
கண்ணோட்டத்தைப்‌ பற்றிக்கொள்ள விரும்புகின்றவார்களால்‌ இந்த 
முடிவை எட்டுவதற்கு ஏராளமான ஊகங்கள்‌ மேற்கொள்ளப்பட 
வேண்டும்‌. 

எடுத்துக்காட்டாக, லீதியாள்‌ நிகழ்ச்சியைக்‌ கவனியுங்கள்‌. “குழந்தை 
ஞானஸ்நானம்‌” என்பதற்கு வாதிடுபவர்‌, முதலாவது லீதியாள்‌ 
திருமணமானவள்‌ என்றும்‌, அவள்‌ குழந்தைகள்‌ பெற்றவள்‌ என்றும்‌, 
அக்குழந்தைகள்‌ (புதிதாய்ப்‌) பிறந்த குழந்தை(கள்‌) என்றும்‌, அவைகள்‌ 
அவளுடன்‌ வியாபார விஷயமாகத்‌ தீயத்தீராவில்‌ இருந்து பிலிப்பி நகருக்குச்‌ 
சென்றன என்றும்‌ ஊகம்‌ செய்தாக வேண்டும்‌! இப்படிப்பட்ட 
தொடர்ச்சியான ஊகங்களினால்‌, எந்த ஒரு நடைமுறையும்‌ நிச்சயமாகவே 
பாதுகாப்புள்ளதான ஆதாரத்தைப்‌ பெற முடியாது. நாம்‌ மேலே 
குறிப்பிட்ட மற்ற நிகழ்ச்சிகளில்‌ ஒவ்வொன்றிலுமே வீட்டாரில்‌ பிறந்த 
குழந்தைகள்‌ இருந்திருப்பார்கள்‌ என்பதற்கான சாத்தியக்‌ கூற்றை 
கட்டாயமாகவே விலக்கி வைக்கின்றன. கொர்நேலியுவின்‌ வீட்டார்‌ 
“தேவனுக்குப்‌ பயந்திருந்தனர்‌” (அப்‌. 10:2). கிறிஸ்புவின்‌ வீட்டார்‌ 
“விசுவாசம்‌ உள்ளவர்கள்‌? ஆயினர்‌ (அப்‌. 18:8). மற்றும்‌ பிலிப்பிச்‌ 





சிறையதிகாரியின்‌ வீட்டார்‌ “விசுவாசம்‌ உள்ளவர்கள்‌” ஆயினர்‌ (அப்‌. 16:34). 
பிறந்த குழந்தைகள்‌ தேவனுக்குப்‌ பயப்படுவதில்லை, மற்றும்‌ அவைகள்‌ 
விசுவாசிப்பதும்‌ இல்லை. ஆகையால்‌, அந்தக்‌ குடும்பங்களில்‌ அவர்கள்‌ 
உள்ளடங்கியிருந்திருக்க முடிந்திராது. 


“குழந்தை ஞானஸ்நானம்‌” தர்க்கரீதியற்றதாக உள்ளது. 

பிறந்து குழந்தையானது பாவமற்றதாய்‌ இருக்கிறதென்று இயேசு 
போதித்தார்‌ (மத்‌. 18:3). மனம்மாறிய நிலையில்‌ நாம்‌ “பிள்ளைகளைப்‌ 
போல்‌ ஆகின்றோம்‌” என்றும்‌ அவர்‌ போதித்தார்‌. பாவமன்னிப்பு என்பதே 
ஞானஸ்நானத்தின்‌ நோக்கமாய்‌ இருப்பதால்‌ (அப்‌. 2:38), பிறந்த 
குழந்தைக்கு வேதவசனங்களின்படி ஞானஸ்நானம்‌ கொடுப்பது இயலாத 
செயலாகும்‌. தெர்த்துல்லியன்‌ போன்ற தொடக்க கால எழுத்தாளர்கள்‌, 
பிறந்த குழந்தைகள்‌ பாவமற்றவர்கள்‌ என்று வாதிட்டிருந்தாலும்‌ “பிறந்த 
குழந்தைக்கு ஞானஸ்நானம்‌ கொடுத்தல்‌” என்ற செயலானது, பிறந்த 
குழந்தைகள்‌ ஜென்மப்‌ பாவம்‌ உடையவைகளாய்‌ இருக்கின்றன என்ற 
கருத்தினால்‌ பல ஆண்டுகளாகத்‌ தற்காக்கப்பட்டுள்ளது. சபையில்‌ முதல்‌ 
இரண்டு நூற்றாண்டுகளாக இந்த நடைமுறை ஆதரிக்கப்படவோ அல்லது 
குறிப்பிடப்படவோ கூடக்‌ கிடையாது. மற்றும்‌, குழந்தை 
ஞானஸ்நானத்தை ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ சாத்தியக்‌ கூறும்‌ கூட புதிய 
ஏற்பாட்டின்‌ போதனைகளில்‌ விலக்கி வைக்கப்பட்டுள்ளது. 

குழந்தைகளுக்கு ஞானஸ்நானம்‌ கொடுப்பவர்கள்‌, ஜென்மப்‌ பாவமே 
குழந்தைகளுக்கு ஞானஸ்நானம்‌ கொடுப்பதற்கான காரணமாகும்‌ என்ற 
கருத்தை விட்டு விட்டார்கள்‌. எனவே “குழந்தை ஞானஸ்நானம்‌” என்பது 
அர்த்தமோ, தார்க்கவியலோ இல்லாத ஒரு நடைமுறையாகும்‌. 
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ஞானஸ்நானம்‌ என்பது தேவனுக்குக்‌ கீழ்ப்படியும்‌ மாண்புமிக்க ஒரு செயல்‌ 
ஆகும்‌. 


ஞானஸ்நானம்‌ தேவையா? 

“பிதா குமாரன்‌ பரிசுத்த ஆவியின்‌ நாமத்தினாலே” ஞானஸ்நானம்‌ 
கொடுக்கும்படி இயேசு தமது சீஷர்களுக்குக்‌ கட்டளையிட்டார்‌ (மத்‌. 
29:19). தேவத்துவத்தில்‌ உள்ள மூன்று உறுப்பினர்களின்‌ பெயர்களால்‌ 
நிறைவேற்றப்படும்‌ செயலானது நிச்சயமாகவே ஒரு முக்கியமான 
வடிவமைப்பு உள்ளதாயிருக்க வேண்டும்‌. ஞானஸ்நானத்தின்‌ வடிவமைப்பு 
என்ன? அது எதற்காக? இது தேர்ந்து கொள்ளப்படும்‌ ஒரு சடங்குதான்‌ 
என்று பலர்‌ வலியுறுத்தியுள்ளனர்‌. இதற்கு மாறான வகையில்‌, இதன்‌ 
வடிவமைப்பானது, தகுதியான முறையில்‌ ஞானஸ்நானப்படுத்தப்படாமல்‌ 
ஒருவர்‌ கிறிஸ்தவராக முடியாது என்பதே இதன்‌ இயல்பாக உள்ளது. 


இது இரட்சிப்பிற்கான நிபந்தனையாக உள்ளது 

கிறிஸ்தவராவதற்கு ஞானஸ்நானம்‌ பெறுவது அவசியமாகும்‌ 
ஏனென்றால்‌ ஞானஸ்நானத்கை இரட்சிப்பின்‌ நிபந்தனையென்று இயேசு 
பெயரிட்டார்‌ (மாற்‌. 16:16). ஞானஸ்நானம்‌ இரட்சிப்பின்‌ முன்னதாக 
வைக்கப்பட்டுள்ளது. இது விசுவாசத்துடன்‌ இணைக்கப்பட்டுள்ளது. 
விசுவாசம்‌ மற்றும்‌ ஞானஸ்நானத்தைத்‌ தொடர்ந்துதான்‌ இரட்சிப்பு 





உண்டாகின்றது. ஞானஸ்நானம்‌ என்பது மட்டும்‌ ஒரு நிபந்தனையல்ல, 
மற்றும்‌ அது மிக முக்கியமான நிபந்தனையுமல்ல; ஆனால்‌ இது 
இரட்சிப்பின்‌ திட்டத்தினுடைய நிபந்தனைகளில்‌ ஒன்றாக உள்ளது. 
வானமும்‌ பூமியும்‌ ஒழிந்து போகும்‌, ஆனால்‌ இயேசுவின்‌ வார்த்தைகள்‌ 
தவறுவதில்லை. இயேசுவின்‌ சொந்த வார்த்தைகளைக்‌ கவனித்த பிறகும்‌ 
கூட, “விசுவாசமுள்ளவனாகி ஞானஸ்நானம்‌ பெற மறுப்பவன்‌ 
இரட்சிக்கப்படுவான்‌” என்று சொல்வதற்கு யார்‌ துணியக்‌ கூடும்‌? இயேசு, 
“விசுவாசமுள்ளவனாகி ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றவன்‌ இரட்சிக்கப்படுவான்‌” 
என்றே கூறினார்‌. 


இது பாவமன்னிப்புக்கானது 

கிறிஸ்தவராவதற்கு ஞானஸ்நானம்‌ பெறுவது அவசியமாகும்‌, 
ஏனென்றால்‌ ஞானஸ்நானம்‌ என்பது பாவமன்னிப்புற்கானது என்றே புதிய 
ஏற்பாடு போதிக்கின்றது (அப்‌. 2:38). இது ஏவப்பட்ட அப்போஸ்தலரான 
சீமோன்‌ பேதுரு, ஆவியானவர்‌ தந்த வார்த்தையின்படி கூறிய கூற்றாகும்‌. 
“நாங்கள்‌ என்ன செய்ய வேண்டும்‌?” என்ற கேள்விக்கு பதிலாக இது 
கொடுக்கப்பட்டது. தேவனுடைய சுவிசேஷ செய்தியைத்‌ தலைசிறந்த 
வகையில்‌ எடுத்துரைத்து அதன்‌ மூலம்‌ பேதுரு மூவாயிரம்‌ மக்களின்‌ 
குற்றத்தை உணர்த்தி அவர்களை நம்பச்‌ செய்திருந்தார்‌. விசுவாசித்தவர்‌ 
களின்‌ கூட்டம்‌ ஒன்றுக்கு அவர்‌, “மனந்திரும்பி, ஒவ்வொருவரும்‌ 
பாவமன்னிப்புக்கென்று இயேசுகிறிஸ்துவின்‌ நாமத்தினாலே ஞானஸ்‌ 
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நானம்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ளுங்கள்‌, ...” என்று கூறினார்‌. 

இவ்வசனப்‌ பகுதியில்‌ மனந்திரும்புதலும்‌ ஞானஸ்நானமும்‌ 
இணைக்கப்பட்டுள்ளது. அவையிரண்டும்‌ இணைந்து 
பாவமன்னிப்பிற்கானவையென்று கூறப்படுகின்றது. மனந்திரும்புதல்‌ 
எதற்காகவோ, அதற்காகவே ஞானஸ்நானமும்‌ இருக்கின்றது. சிலர்‌, 
நடபடிகளில்‌ மனம்‌ மாறியவர்கள்‌ “பாவமன்னிப்பினால்‌” ஞானஸ்நானம்‌ 
பெற்றார்கள்‌ என்ற கருத்தில்‌ திருப்தியடைந்தால்‌, பாவமன்னிப்பினால்‌ 
அவர்கள்‌ மனந்திரும்ப வேண்டியதாகவும்‌ இருந்தது. இது எவ்விதமான 
அறிவுப்பூர்வமான கருத்தையும்‌ ஏற்படுத்துவதில்லை! மனந்திரும்புதலுக்குப்‌ 
பிறகுதான்‌ பாவமன்னிப்பு உண்டாகிறதென்றால்‌, அது (பாவமன்னிப்பு) 
ஞானஸ்நானத்திற்குப்‌ பிறகுதான்‌ உண்டாகின்றது. மத்‌. 26:28ல்‌ 
“பாவமன்னிப்புண்டாகும்படி” என்ற இதே போன்ற விளக்கம்‌ ஒன்றை நாம்‌ 
பெற்றுள்ளோம்‌. கிறிஸ்துவின்‌ இரத்தமானது பாவமன்னிப்புக்காகச்‌ 
சிந்தப்பட்டது. பாவங்கள்‌ ஏற்கனவே மன்னிக்கப்பட்டதால்‌ கிறிஸ்து தமது 
இரத்தத்தைச்‌ சிந்தினார்‌ என்ற கருத்தில்‌ யாரும்‌ திருப்தியடைய முடியாது 
என்பது உறுதி. அவர்‌ நமக்குப்‌ பாவமன்னிப்பைப்‌ பெற்றுத்‌ தருவதற்காகவே 
தமது இரத்தத்தைச்‌ சிந்தினார்‌. அந்த பாவமன்னிப்பைப்‌ பெறுவதற்காகவே 
பாவிகள்‌ ஞானஸ்நானப்‌ படுத்தப்பட வேண்டும்‌. 








இது நம்மை இரட்சிக்கன்றது 

ஞானஸ்நானம்‌ பெறுவது அவசியமானதாகும்‌ ஏனென்றால்‌, 
இப்பொழுது ஞானஸ்நானம்‌ நம்மை இரட்கிக்றெதென்று புதிய ஏற்பாடு 
போதிக்கின்றது (1 பேது. 3:21). மறுபடியும்‌ நாம்‌ பேதுருவின்‌ 
வார்த்தைகளைக்‌ கவனிப்போம்‌. ஞானஸ்நானம்‌ நம்மை இரட்சிக்கின்றது! 
இயேசு நம்மை இரட்சிக்கின்றார்‌ என்ற கருத்தில்‌ அது இரட்சிப்பதில்லை; 
ஞானஸ்நானம்‌ நமது இரட்சகரல்ல. இருப்பினும்‌, இரட்சிப்பில்‌ 
குறிப்பிட்டப்பட்டவைகளின்‌ கூறுகளில்‌ ஒன்றாக அது இருப்பதால்‌ அது 
நம்மை இரட்சிக்றெதென்று கூறப்படுகின்றது. மனிதர்‌ இரட்சிப்பை அனு 
பவிப்பதற்கு இயேசுவால்‌ கூறப்பட்ட நிபந்தனைகளில்‌ இதுவும்‌ ஒன்றாக 
உள்ளது. ஞானஸ்நானம்‌ இரட்சிப்பதில்லை என்று முடிவு செய்யும்‌ 
வகையில்‌ இவ்வசனப்‌ பகுதியைப்‌ பலர்‌ விளக்க முயற்சி செய்துள்ளனர்‌ - 
ஆனால்‌ அது இரட்சிக்கின்றது என்றே பேதுரு கூறினார்‌! ஞானஸ்நானம்‌ 
இரட்சிப்பதில்லை என்ற முடிவை அடைவதற்காகப்‌ பேதுருவின்‌ 
இவ்வார்த்தைகளை ஒருவர்‌ “விளக்குவதற்கு” முயற்சி செய்யும்‌ பொழுது, 
அவரது “விளக்கமானது” இந்தக்‌ கூற்றின்‌ தெளிவான மறுப்பாகின்றது. 








இது நம்மைக்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்ளாக்குகின்றது 

கிறிஸ்கவராவகற்கு ஞானஸ்நானம்‌ பெறுவது அவசியமாகும்‌, 
ஏனென்றால்‌ ஞானஸ்நானம்‌ நம்மைக்‌ கறிஸ்துவுக்குள்ளாக்குகின்றது என்று 
புதிய ஏற்பாடு போதிக்கன்றது (ரோமர்‌ 6:8, 4). நாம்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ பொழுது நாம்‌ கிறிஸ்துவைத்‌ தரித்துக்‌ 
கொள்ளுகின்றோம்‌ (கலா. 3:27) மற்றும்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ புது சிருஷ்டிகள்‌ 
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ஆகின்றோம்‌ (2 கொரி. 5:17). கிறிஸ்துவில்தான்‌ மீட்பு உள்ளது (எபே. 1:7). 
நித்திய ஜீவன்‌ கிறிஸ்துவில்தான்‌ உள்ளது (1 யோவா. 5:11). உண்மையில்‌ 
ஆவிக்குரிய சகல ஆசீர்வாதங்களும்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ இருக்கின்றன 
(எபே. 1:3). உலகம்‌ முழுவதும்‌ பொல்லாங்கனுடைய வல்லமைக்குள்‌ 
கிடக்கையில்‌ (1 யோவா. 5:19), கிறிஸ்தவர்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ இருக்கின்றார்‌. 
ஞானஸ்நானம்‌ என்பது ஒருவரை கிறிஸ்துவுக்குள்ளாக்கும்‌ செயல்‌ ஆகும்‌. 


இது பாவங்களைக்‌ கழுவிப்‌ போடுகின்றது 

திறிஸ்தவராவதற்கு ஞானஸ்நானம்‌ பெறுவது அவசியமாகும்‌, 
ஏனென்றால்‌ பாவங்கள்‌ போகக்‌ கழுவப்பவெதுடன்‌ ஞானஸ்நானம்‌ 
தொடர்புள்ளது என்று புதிய ஏற்பாடு போதிக்னெறது (அப்‌. 22:16). இந்தக்‌ 
கழுவுதல்‌ பற்றி மற்ற வேத வசனங்களும்‌ குறிப்பிடுகின்றன (எபே. 5:26; 
எபி. 10:22; தீத்து 3:5). “ஞானஸ்நானம்‌ பெற்று உன்‌ பாவங்கள்‌ போகக்‌ 
கழுவப்படு ...” (அப்‌. 22:16) என்று சவுலுக்குக்‌ கூறப்பட்டது. தமஸ்குவுக்குச்‌ 
செல்லும்‌ சாலையில்‌ கர்த்தர்‌ சவுலிடத்தில்‌ அவர்‌ என்ன செய்ய “வேண்டும்‌” 
என்பது தமஸ்குவில்‌ அவருக்குக்‌ கூறப்படும்‌ என்று உரைத்திருந்தார்‌ 
(அப்‌. 9:6). அவர்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுத்‌ தன்‌ பாவங்களைக்‌ கழுவிப்‌ 
போக்கிக்‌ கொள்ளும்படி கூறப்பட்டார்‌. 

குண்ணீரானது பாவங்களைக்‌ கழுவிப்‌ போக்க முடியும்‌ என்று நம்ப 
முடியாததால்‌ பலர்‌ ஞானஸ்நானத்தைப்‌ பாவங்களைக்‌ கழுவிப்‌ 
போக்குவதுடன்‌ தொடர்புபடுத்த மறுக்கின்றார்கள்‌. இருப்பினும்‌, 
அப்‌. 22:16ல்‌ பாவங்கள்‌ தண்ணீரினால்‌ கழுவிப்‌ போக்கப்படுகிறதென்று 
கூறப்படுவதில்லை. உண்மையிலேயே, எது பாவங்கள்‌ போகக்‌ கழுவுறெது 
என்று கூறுவதில்லை. எப்பொழுது பாவங்கள்‌ கழுவிப்‌ போக்கப்படுகின்றன 
என்று மட்டுமே இது கூறுகின்றது. நாம்‌ இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ 
இரத்தத்தினாலே நமது பாவங்களறக்‌ கழுவப்பட்டதாக யோவான்‌ 
அறிவித்தார்‌ (வெளி. 1:6). இந்த வசனப்‌ பகுதியானது பாவங்களைக்‌ கழுவிப்‌ 
போக்குவது எது என்று கூறுகின்றது ஆனால்‌ எப்பொழுது என்று 
கூறுவதில்லை. அப்‌. 22:16ஐயும்‌, வெளி. 1:6ஐயும்‌ நாம்‌ இணைத்துப்‌ 
பார்க்கும்‌ பொழுது நாம்‌ எது (கிறிஸ்துவின்‌ இரத்தம்‌) மற்றும்‌ எப்பொழுது 
(ஞானஸ்நானத்தின்‌ பொழுது) ஆகியவற்றைப்‌ பெறுகின்றோம்‌. 
இரத்தமானது சொற்பொருளான முறையில்‌ பாவங்களைக்‌ கழுவிப்‌ 
போடுவதில்லை, மற்றும்‌ நாம்‌ சொற்பொருளான முறையில்‌ இயேசுவின்‌ 
இரத்தத்தோடு தொடர்பு கொள்ள முடியாது. தேவன்‌ அதை நியமித்துள்ள 
நோக்கத்தின்‌ வழிமுறைப்படி நாம்‌ அதை ஆவிக்குரிய முறையில்தான்‌ 
அணுக முடியும்‌/வேண்டும்‌. 


இது நம்மை கிருபையினால்‌ இரட்சிக்கப்படக்‌ 
கூடியவர்களாக்குகின்றது. 

தகிறிஸ்தவராவதற்கு ஞானஸ்நானம்‌ பெறுவது அவசியமாகும்‌, 
ஏனென்றால்‌ நாம்‌ கிருபையினாலே இரட்சிக்கப்படுக்றோமென்று புதிய 
ஏற்பாடு போதிக்கன்றது (எபே. 2:5, 8, 9; தீத்து 2:11). கருபையானது 


178 


அளித்துள்ள பிரமாணங்களுக்கு இணங்காத வரையிலும்‌ எந்த நபரும்‌ 
கிருபையினால்‌ இரட்சிக்கப்படுவதில்லை. “நோவாவுக்கோ கர்த்தருடைய 
கண்களில்‌ கிருபை திடைத்தது”” (ஆதி. 6:8). நோவா தேவனுடைய 
கட்டளைகளுக்குக்‌ &ழ்ப்படிந்ததினால்‌ கிருபையினால்‌ பயன்‌ அடைந்தார்‌. 
தேவன்‌ எரிகோ நகரத்தை யோசுவாவின்‌ கைகளில்‌ கொடுத்தார்‌ 
(யோசு. 6:2), ஆனால்‌ தேவன்‌ நியமித்திருந்த நிபந்தனைகளைச்‌ சந்திக்காத 
வரையிலும்‌ யோசுவா இந்த ஈவைப்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ளாதிருந்தார்‌. நமது 
அன்றாட உணவானது கிருபையின்‌ விஷயமாய்‌ இருக்கின்றது. இது தேவனு 
டைய ஈவாக உள்ளது. இருந்த போதிலும்‌, இயற்கையின்‌ விதிகளுக்கு நாம்‌ 
இணங்காத வரையில்‌ நமது அன்றாட உணவை நாம்‌ பெறுவதில்லை. நமது 
இரட்சிப்பும்‌ அது போலவே இருக்கின்றது. நாம்‌ கிருபையினாலே 
இரட்சிக்கப்படுகன்றோம்‌, ஆனால்‌ கிருடையானது கீழ்ப்படி யாதவர்களை 
இரட்சிப்பதில்லை. ஞானஸ்நானத்தை இரட்சிப்பின்‌ நிபந்தனையாக 
இயேசு கட்டளையிட்டுள்ளதால்‌, தேவனுடைய கிருபையினால்‌ நாம்‌ 
இரட்சிக்கப்படுவதற்கு, நாம்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌ 
என்ற கருத்து தொடருகின்றது. 





இது விசுவாசத்தினால்‌ நாம்‌ இரட்சிக்கப்படும்படி அனுமதிக்கின்றது 
நிறைவாக, கிறிஸ்தவராவதற்கு ஞானஸ்நானம்‌ பெறுவது 
அவசியமாகும்‌, ஏனென்றால்‌ நரம்‌ விசுவாசத்தினாலே 
இரட்சிக்கப்படுக்மோம்‌ என்று புதிய ஏற்பாடு போதிக்கின்றது. 
உதவுகின்ற விசுவாசம்‌ கிரியை செய்கின்ற விசுவாசமேயாகும்‌ 
(கலா. 5:6). கிரியைகளில்லாமல்‌ செத்த விசுவாசத்தினால்‌ நாம்‌ 
இரட்சிக்கப்படுவதில்லை (யாக்‌. 2:26). கிரியைகளினாலே விசுவாசமானது 
பூரணப்படுகின்றது (யாக்‌. 2:22). மாற்கு 16:16ன்படி, ஞானஸ்நானம்‌ என்பது 





விசுவாசத்துடன்‌ தொடர்புடைய கழ்ப்படிதலின்‌ செயலாய்‌ இருக்கின்றது: 
“விசுவாசமுள்ளவனாகி ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றவன்‌ இரட்சிக்கப்படுவான்‌; 
விசுவாசியாதவனோ அஆக்கினைக்குள்ளாகத்‌ தீர்க்கப்படுவான்‌.”” இது 
உண்மையாயிருப்பதால்‌, ஒருவரை ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ளும்படி 
அசைக்கின்ற பலத்த விசுவாசமே இரட்சிக்கும்‌ விசுவாசம்‌ ஆகும்‌. 
கீழ்ப்படியும்போதுதான்‌ விசுவாசமானது இரட்சிக்கின்றது. 


முடிவுரை 
“ஞானஸ்நானப்‌ படுத்துதல்‌?” என்ற வார்த்தையின்‌ அர்த்தத்தில்‌ 
இருந்தும்‌, புதிய ஏற்பாட்டில்‌ நாம்‌ காணும்‌ பல உதாரணங்கள்‌ மற்றும்‌ 
கூற்றுகளில்‌ இருந்தும்‌ நாம்‌ பல முடிவுகளை அடைய முடியும்‌. பவுலின்‌ 
எழுத்துக்களில்‌ உள்ள பல்வேறு குறிப்பீடுகள்‌, ஞானஸ்நானமானது 
அடக்கம்‌, முழுகுதல்‌ என்ற விளக்கத்திற்கு முற்றிலும்‌ இணங்குகின்றன. 
இந்த ஞானஸ்நானமானது மனம்‌ வருந்திய விசுவாசிகளுக்கு மட்டுமே 
அவர்கள்‌ பாவமன்னிப்புப்‌ பெறும்படியும்‌, தேவனுடைய கிருபையினாலே 
இரட்சிக்கப்படும்படியும்‌ தரப்பட்டது என்று நாம்‌ காண்கின்றோம்‌. 
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ஞானஸ்நானமானது நம்மை இரட்ரிக்கின்றது, நம்மைக்‌ 
கிறிஸ்துவுக்குள்ளாக்குகின்றது என்று நாம்‌ கண்டிருக்கின்றோம்‌. நமது 
விசுவாசத்தின்‌ வெளிப்பாடாக உள்ள ஞானஸ்நானமானது தேவனுடைய 
கிருபையைப்‌ பயன்படுத்திக்‌ கொள்ளும்‌ செயலாக உள்ளது, ஏனென்றால்‌ 
அந்தக்‌ கணத்தில்கான்‌ பாவங்கள்‌ கழுவிப்‌ போக்கப்படுகின்றன. 
மேற்கண்டவைகள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ கவனித்துப்‌ பார்க்கும்‌ பொழுது, நமது 
இரட்சிப்புக்கு ஞானஸ்நானம்‌ அவசியமாக உள்ளது என்ற கருத்து 
வலுவாகின்றது. 

நீங்கள்‌ இந்த வழிமுறையில்‌ இந்தக்‌ காரணத்திற்காக ஞானஸ்நானம்‌ 
பெற்றிருக்கின்றீர்களா? “இப்பொழுது நீ தாமதிக்கிறதென்ன? நீ எழுந்து 
கர்த்தருடைய நாமத்தைத்‌ தொழுது கொண்டு, ஞானஸ்நானம்‌ பெற்று, உன்‌ 





பாவங்கள்‌ போகக்‌ கழுவப்படு” (அப்‌. 22:16). 
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கீறிஸ்துவுக்குள்‌ இருத்தல்‌ 
என்பகுன்‌ வர்த்தகம்‌ என்ன? 





கிறிஸ்தவராய்‌ இருத்தல்‌ என்பது ஒருவர்‌ இந்த உலகில்‌ பெறக்கூடிய 
மிக உயர்ந்த கனத்துக்குரிய விஷயம்‌ ஆகும்‌. பவுல்‌ ஒரு 
கிறிஸ்தவராயிருந்ததில்‌ மகிழ்ச்சியடைந்தார்‌ (அப்‌. 26:28, 29). இந்த 
நாமத்தினாலே நாம்‌ தேவனை மகிமைப்படுத்த வேண்டும்‌ என்று பேதுரு 
புத்தி கூறினார்‌ (1 பேது. 4:16). 

கிறிஸ்தவர்‌ என்பதற்கு ஒரு சுருக்கமான மற்றும்‌ எளிய விளக்கம்‌ 
தரும்படி நான்‌ அழைக்கப்பட்டால்‌, “கிறிஸ்துவுக்குள்‌ இருக்கும்‌ ஒரு நபர்‌” 
என்றே நான்‌ கூறுவேன்‌. கிறிஸ்துவுக்குப்‌ புறம்பே இருப்பது 
என்பதற்கெதிராக கிறிஸ்துவுக்குள்‌ இருத்தல்‌ என்பதன்‌ அர்த்தம்‌ 
என்னவென்று கவனிக்கின்றதினால்‌ கிறிஸ்தவராய்‌ இருப்பது எவ்வளவு 
மாபெரும்‌ விஷயம்‌ என்பதை நாம்‌ புரிந்து கொள்ள முடியும்‌. 


கிறிஸ்துவுக்கு புறம்பே இருத்தல்‌ என்பதன்‌ 
அர்த்தம்‌ என்ன 

எபேசியா்கள்‌ பாவத்தில்‌ மரித்திருந்த நிலையின்‌ விவரிப்பை எபே. 2ம்‌ 
அதிகாரம்‌ கொடுக்கின்றது (வ. 1, 2). 

(1) அந்த வேளையில்‌ அவர்கள்‌ தேவனற்றவர்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌ 
(வ. 12); அவர்கள்‌ பரலோகத்தில்‌ இருக்கின்ற ஒரு பிதாவை 
உடையவர்களாய்‌ இல்லாதிருந்தார்கள்‌. தேவனை நமது 
மாபெரும்‌ பரலோக பிதாவாகக்‌ கொண்டிருத்தல்‌ என்பது 
நிபந்தனைக்குட்பட்டதாகும்‌ (2 கொரி. 6:17, 18). 

(2) அவர்கள்‌ கறிஸ்துவைச்‌ சேராதவர்கனாய்‌ இருந்தார்கள்‌ (வ. 12). 
அவர்களுக்குப்‌ பிரதான ஆசாரியரோ, ஜெபிக்க ஒரு தேவனோ, ஜெபத்தை 
ஏறெடுக்கும்‌ மூலமாக கிறிஸ்துவோ இல்லாதிருந்தார்கள்‌. தேவனை 
கிறிஸ்துவின்‌ மூலமாக மட்டுமே நாம்‌ அணுக முடியும்‌. ஆகையால்‌, 
கிறிஸ்துவைச்‌ சேராத ஒருவர்‌ பரலோகத்தின்‌ அரியணையை ஜெபத்தில்‌ 
அணுக முடியாது. 

(3) அவர்கள்‌ சமாதானமற்றவர்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌, ஏனெனில்‌ 
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“அவரே நம்முடைய சமாதான காரணராகு ...” (வ. 14). 

(4) அவர்கள்‌ நம்பிக்கையில்லாதவர்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌ (வ. 12). 

(5) அவர்கள்‌ இஸ்ரவேலின்‌ (ஆவிக்குரிய) காணியாட்‌ க்குப்‌ 
டறம்பானவர்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌ (வ. 12). 

(6) அவர்கள்‌ அக்கிரமங்களினாலும்‌ பாவங்களினாலும்‌ 
மரித்தவா்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌ (வ. 1). 

கிறிஸ்துவுக்குப்‌ புறம்பே இருத்தல்‌ என்றால்‌, பொல்லாங்கனுக்குள்‌ 
கிடத்தல்‌ என்று அர்த்தமாகும்‌ (1 யோவா. 5:19, 20). பொல்லாங்கனுக்குள்‌ 
கிடத்தல்‌ என்றால்‌, அவனது இராஜ்யத்தில்‌, அவனது ஆளுகையின்‌ கீழ்‌ 
இருத்தல்‌ என்று அர்த்தமாகும்‌. “கிறிஸ்துவுக்குள்‌” மற்றும்‌ “பொல்லாங்‌ 
கனுக்குள்‌” என்பவை சாத்தியமான ஆவிக்குரிய இரு உறவுகளை விவரிக்கும்‌ 
விளக்கங்கள்‌ ஆகும்‌. இடைப்பட்ட ஓரிடம்‌ என்று எதுவும்‌ இல்லை: ஒரு 
நபர்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்ளோ அல்லது பொல்லாங்களுக்குள்ளோதான்‌ இருக்க 
முடியும்‌. கணக்கொப்புவிக்கும்‌ நிலையில்‌ உள்ள மக்களைப்‌ பற்றி மட்டுமே 
பேசுகின்றோம்‌. 





கிறிஸ்துவுக்குள்‌ இருத்தல்‌ என்பதன்‌ அர்த்தம்‌ 
என்ன 

கிறிஸ்துவுக்குள்‌ இருப்பவர்கள்‌ தேவனை உடையவர்களாய்‌ 
இருந்தார்கள்‌, ஏனென்றால்‌ நாம்‌ கிறிஸ்துவின்‌ சரீரத்திலே அவருடன்‌ 
(தேவனுடன்‌) ஒப்புரவாக்கப்படுகின்றோம்‌ (எபே. 2:16). அது மட்டுமல்ல, 
கிறிஸ்தவர்களாகிய நாம்‌ கிறிஸ்துவை நமது பிரதான ஆசாரியராகப்‌ 
பெற்றிருக்கின்றோம்‌. ஜெபம்‌ என்பது கிறிஸ்துவுக்குள்‌ இருப்பவர்களால்‌ 
மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிக்கப்படும்‌ மாபெரும்‌ ஆவிக்குரிய ஆசீர்வாதமாகும்‌. 

நாம்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிக்கும்‌ ஆவிக்குரிய 
ஆசீர்வாதம்‌ ஜெபம்‌ மட்டுமல்ல. எபே. 1:3ல்‌ பவுல்‌, ஆவிக்குரிய சகல 
ஆசீர்வாதங்களும்‌ அவருக்குள்‌ (கிறிஸ்துவுக்குள்‌) இருப்பதாக அறிவித்தார்‌. 
அவை எல்லாவற்றையும்‌ நாம்‌ இங்கு கணக்கிட முடியாது, ஆனால்‌ 
அவைகளில்‌ மீட்பு (எபே. 1:7), புது சிருஷ்டியாகுதல்‌ (2 கொரி. 5:17), 
ஓப்புரவு (எபே. 2:16) மற்றும்‌ நித்திய ஜீவன்‌ (1 யோவா. 5:11) ஆகியவை 
உள்ளடங்கியுள்ளன. 


கிறிஸ்துவுக்குள்‌ ஒருவர்‌ எவ்விதம்‌ 
பிரவேசிக்கின்றார்‌ 
கிறிஸ்துவுக்குள்‌ இருத்தல்‌ என்பதன்‌ அர்த்தம்‌ என்னவென்றும்‌, 
அவருக்குப்‌ புறம்பே இருத்தல்‌ என்பதன்‌ அர்த்தம்‌ என்னவென்றும்‌ ஒரு 
நபருக்குப்‌ போதிக்கப்பட்ட பொழுது, உடனடியாக அவர்‌, “நான்‌ 
கிறிஸ்துவுக்குள்ளாவதற்கு என்ன செய்ய வேண்டும்‌?” என்று கேட்க 
வேண்டும்‌. அந்தக்‌ கேள்விக்கான பதில்‌ வேதத்தின்‌ வசனப்‌ பகுதிகள்‌ 


182 


இரண்டில்‌ காணப்படுகின்றது: 


கிறிஸ்து இயேசுவுக்குள்ளாக ஞானஸ்நானம்‌ பெற்ற 
நாமனைவரும்‌ அவருடைய மரணத்துக்குள்ளாக ஞானஸ்நானம்‌ 
பெற்றதை அறியாமலிருக்கிறீர்களா? (ரோமர்‌. 6:37. 


ஏனெனில்‌, உங்களில்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்ளாக ஞானஸ்நானம்‌ 
பெற்றவர்கள்‌ எத்தனை பேரோ, அத்தனை பேரும்‌ கிறிஸ்துவைக்‌ 
தரித்துக்‌ கொண்டீர்களே (கலா. 3:27). 


இவ்வசனப்‌ பகுதிகள்‌ நாம்‌ “கிறிஸ்துவுக்குள்ளாக?” ஞானஸ்‌ 
நானம்‌ பெறுகின்றோம்‌ என்று கூறுகின்றன. இவைகள்‌ அதை 
மறைமுகமாய்க்‌ கூறுவதில்லை; இவைகள்‌ அதை அறிவிக்கின்றன! 
கிறிஸ்துவுக்குள்ளாவதற்கு இது ஒன்றே-அவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ 
பெறுவதே-ஒரே வழியாகும்‌. 

ஒரு நபர்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறுமுன்பு, அவர்‌ கிறிஸ்துவுக்குப்‌ புறம்பே 
இருக்கின்றார்‌. அவர்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்ளாக ஞானஸ்நானம்‌ பெறுகின்ற 
பொழுது, கிறிஸ்துவுக்குள்‌ அப்பொழுது இருக்கின்றார்‌, பிறகு அவர்‌ 
தொடர்ந்து கிறிஸ்துவுக்குள்ளேயே இருக்கின்றார்‌. ஒருவர்‌ ஞானஸ்நானம்‌ 
பெறுமுன்பு தமது இருதயத்தையும்‌ வாழ்க்கையையும்‌ ஆயத்தம்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌. அவர்‌ மனம்‌ வருந்திய விசுவாசியாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌ (மாற்‌. 
16:16; அப்‌. 2:38). மனம்‌ வருந்திய விசுவாசி மட்டுமே வேதவசன ரீதியாக 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற முடியும்‌. மனம்‌ வருந்திய விசுவாசியொருவர்‌ தமது 





பாவமன்னிப்பிற்காக ஞானஸ்நானத்தில்‌ அடக்கம்‌ செய்யப்பட்ட பிறகு, 
கிறிஸ்துவுக்குள்‌ இருக்கின்றார்‌. 


கிறிஸ்துவுக்குள்‌ ஒருவர்‌ வாழ்வது எப்படி 
கிறிஸ்தவ வாழ்வு மற்றும்‌ மரணம்‌ பற்றி மூன்று விளக்கங்கள்‌ 
சுருக்கியுரைக்கன்றன. இவைகளை நீங்கள்‌ கவனிக்கையில்‌, இவைகள்‌ 
உங்கள்‌ வாழ்வை விவரிக்கின்றனவா என்று உங்களையே நீங்கள்‌ கேட்டுக்‌ 
கொள்ளுங்கள்‌. 

(1) “கறிஸ்துவுக்குள்ளாகுதல்‌. ” இது நாம்‌ ஏற்கனவே விவாதித்துள்ள 
மனமாற்றமாகும்‌. மனம்‌ வருந்திய விசுவாசி ஞானஸ்நானத்திற்குத்‌ தம்மைக்‌ 
கீழ்ப்படுத்துகையில்‌, கறிஸ்துவுக்குப்‌ புறம்பேயிருக்கும்‌ நிலையில்‌ இருந்து 
கிறிஸ்துவுக்குள்ளாகும்‌ நிலைக்குச்‌ செல்லுகின்றார்‌. 

(2) “கிறிஸ்துவுக்குள்‌ நிலைக்கிருத்தல்‌. ” தொடங்கினால்‌ மட்டும்‌ 
போதாது. “ஒருவன்‌ என்னில்‌ நிலைத்திராவிட்டால்‌, ... அவன்‌ எறியுண்டு 

போவான்‌” (யோவா. 15:6) என்று இயேசு கூறினார்‌. நாம்‌ 
தேவனுக்கென்று கனி கொடுத்து, அவருக்குப்‌ பிரியமாய்‌ இருக்க 
வேண்டுமென்றால்‌, நாம்‌ நமது வாழ்வு முடியுமட்டும்‌ அல்லது உலகத்தின்‌ 
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முடிவு மட்டும்‌ உண்மையுள்ளவர்களாய்‌ நிலைத்திருக்க வேண்டும்‌. 

(3) “கர்த்தருக்குள்‌ மரித்தல்‌.” “கர்த்தருக்குள்‌ மரிக்கிறவர்கள்‌ 
பாக்கியவான்கள்‌” (வெளி. 14:13). “இயேசுவுக்குள்‌ நித்திரை 
யடைந்தவர்களையும்‌ தேவன்‌ அவரோடே கூடக்‌ கொண்டு வருவார்‌” 
(1 தெச. 4:14). கிறிஸ்துவுக்குள்‌ மரிப்பதற்கு நாம்‌ முதலில்‌ 
கிறிஸ்துவுக்குள்ளாகி, உண்மையாகவும்‌ பரிசுத்தமாகவும்‌ நிலைத்திருக்க 
வேண்டும்‌. 


முடிவுரை 

கிறிஸ்தவராகி, கிறிஸ்துவுக்குள்‌ மட்டுமே காணப்படும்‌ 
ஆசீர்வாதங்களை மகிழ்ச்சியுடன்‌ அனுபவிக்க யார்தான்‌ விரும்ப 
மாட்டார்கள்‌? கிறிஸ்துவுக்குள்‌ தேவபக்தியாய்‌ நடக்கின்ற யாவரும்‌ 
உபத்திரவப்படுவார்கள்‌ என்பது உண்மையே (2 தீமோ. 3:12), ஆனால்‌ 
தேவனுடைய வசனத்தில்‌ காணப்படும்‌ மதிமையுள்ள வாக்குத்தத்தங்களின்‌ 
(1 யோவா. 5:11; வெளி. 14:13) முன்னிலையில்‌ நாம்‌ இவ்விதமான அற்ப 
விஷயங்களை மறக்கின்றோம்‌. “அதலால்‌ இக்காலத்துப்‌ பாடுகள்‌ இனி 
நம்மிடத்தில்‌ வெளிப்படும்‌ மகிமைக்கு ஒப்பிடத்‌ தக்கவைகள்‌ அல்ல” 
(ரோமர்‌ 8:18). 


184 


வேதாகமத்தின்‌ மாபெரும்‌ போதனைகள்‌ 


தேவனுடைய வழமைப்புகள்‌ 





மனிகனுடைய தேவனின்‌ செயல்பாடுகளினுடைய வரலாறு என்பது 
மனிதனை தேவன்‌ அழைத்த வரலாறாகவே இருக்கின்றது. தேவன்‌ மனித 
குலத்தில்‌ அன்புகூருகின்றார்‌. இந்த அன்பானது அவர்‌ தம்‌ மக்களைத்‌ 
தேடவும்‌, அவர்களைத்‌ தம்மிடம்‌ அழைக்கவும்‌ காரணமாயிற்று. 


கடந்த காலத்தில்‌ அவருடைய 


அழைப்புகள்‌ 

முற்கால உலகத்திலிருந்து, வெள்ளப்பெருக்கின்‌ தண்ணீரினால்‌ 
சுத்திக்கரிக்கப்பட்ட பூமியின்‌ மேல்‌ வாழ வைக்கப்படுவதற்காக நோவா 
அழைக்கப்பட்டார்‌ (ஆதி. 6). தேவன்‌ அவருக்குத்‌ திட்டவட்டமான 
கட்டளைகளைக்‌ கொடுத்தார்‌, மற்றும்‌ நோவா, “தேவன்‌ தனக்குக்‌ 
கட்டளையிட்டபடியெல்லாம்‌”” செய்து முடித்தார்‌ (வ. 22). மனிதர்‌ 
ஆசீர்வதிக்கப்பட வேண்டுமென்றால்‌, தேவன்‌ அழைக்கின்ற பொழுது 
மனிதர்‌ பதில்செயல்‌ செய்ய வேண்டும்‌. 

ஆபிராம்‌ தம்‌ தகப்பனுடைய நாட்டை விட்டுப்‌ புறப்பட்டுச்‌ 





செல்லும்படி அழைக்கப்பட்டார்‌ (அதி. 12:1-4). அவர்‌ விக்கிரகாராதனை 
இருந்த நாட்டில்‌ வாழ்ந்து கொண்டிருந்தார்‌. தேவன்‌ அவரை முற்றிலுமான 
பிரிவுக்கு அழைத்து, “நான்‌ உனக்குக்‌ காண்பிக்கும்‌ தேசத்திற்குப்‌ போ” 
என்று வாக்குத்தத்தம்‌ செய்தார்‌. ஆபிராம்‌ தேவனுடைய அறைப்புக்குப்‌ 
பதில்‌ கொடுத்ததால்‌ அற்புதம்‌ நிறைந்த மற்ற ஆசீர்வாதங்கள்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ 
செய்யப்பட்டன. பூமியில்‌ உள்ள குடும்பங்கள்‌ யாவும்‌ அவர்‌ மூலமாகவே 
ஆசீர்வதிக்கப்பட வேண்டியதாயிருந்தது என்பது தெளிவு. ஆபிரகாமின்‌ 
கீழ்ப்படிதலில்‌ நாம்‌ அதி வல்லமையான ஒரு இனம்‌ தொடக்கம்‌ பெற்றதைக்‌ 
காண்கின்றோம்‌. 

தேவன்‌ இஸ்ரவேலர்களை எகிப்திலிருந்து வெளியே அழைத்தார்‌. 
அவர்களைக்‌ கொண்டு வரும்படி மோசே அனுப்பப்பட்டார்‌ (யாக்‌. 3:10). 
அற்புதம்‌ நிறைந்த ஆசீர்வாதங்கள்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ பண்ணப்பட்டன, 
ஆனால்‌ மக்கள்‌ தேவனுடைய அழைப்பைக்‌ கேட்டு, மோசேயின்‌ 
குலைமைத்துவத்தைப்‌ பின்பற்றி பதில்செயல்‌ செய்தால்‌ மட்டுமே 
அவைகளை மகிழ்ச்சியுடன்‌ அனுபவிக்க முடியும்‌ என்று இருந்தது. அவர்கள்‌ 
எகிப்திய விக்ரெகாராதனையிலிருந்து தங்களைப்‌ பிரித்துக்‌ கொள்ள 
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வேண்டியதாயிருந்தது. சீனாய்‌ மலையடிவாரத்தில்‌ சிலர்‌ 
விக்கிரகாராதனைக்காரர்களான பொழுது, அவர்கள்‌ கொல்லப்பட்டார்கள்‌ 
(யாத்‌. 32). 

பல ஆண்டுகளுக்குப்‌ பிறகு, தேவன்‌ இஸ்ரவேலர்களை பாபிலோனிய 
அடிமைத்தனத்திலிருந்து வெளியே அழைத்தார்‌. வெற்றி 
கொள்ளப்பட்டிருந்த இஸ்ரவேலர்களைத்‌ தேவன்‌ எழுபது ஆண்டுகளுக்குப்‌ 
பின்‌ கானானுக்குத்‌ திரும்ப அனுமதித்தார்‌ (எரே. 29:10). அவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
சொந்த நாட்டிற்குத்‌ திரும்பும்படியும்‌, தங்களின்‌ பரிசுத்த நகரத்தை 
மறுபடியும்‌ கட்டிக்‌ கொள்ளும்படியும்‌ அழைத்த கோரேசின்‌ கட்டளை 
பிறப்பிக்கப்பட்டது (2 நாளா. 36:22, 23). செருபாபேல்‌, எஸ்றா மற்றும்‌ 
நெகேமியா ஆகியோரின்‌ தலைமைத்துவத்தின்‌ கீழ்‌ திரளான 
எண்ணிக்கையிலான இஸ்ரவேலர்கள்‌ தங்கள்‌ நாட்டிற்குத்‌ திரும்பி, 
மதில்களை மறுபடியும்‌ கட்டி, தேவாலயத்தை முன்னிருந்த நிலைக்குக்‌ 
கொண்டு வந்தார்கள்‌. 


இன்றைய நாட்களில்‌ அவருடைய 


அழைப்புகள்‌ 
இன்றைய நாட்களில்‌ தேவன்‌ நம்மை அழைக்கின்றார்‌. நமக்கு அவர்‌ 
விடுக்கின்ற அழைப்பானது ஆவிக்குரிய இராஜ்யம்‌ ஒன்றின்‌ அழைப்பாக - 
இருளில்‌ இருந்து வெளிச்சத்திற்கு அழைக்கும்‌ அழைப்பாக - இருக்கின்றது. 
நாம்‌ சுவிசேஷத்தினால்‌ அழைக்கப்பட்டிருக்கன்றோம்‌ (2 தெச. 2:14). 
இது அற்புதமான, விளங்கிக்‌ கொள்ள முடியாத ஒரு அழைப்பல்ல. மாறாக, 
இது தேவனுடைய வசனத்தின்‌ மூலமாக ஏற்பட்டதாக உள்ளது. 
சிலவற்றிலிருந்து நாம்‌ வேறு சிலவற்றிற்கு அமைக்கப்பட்டிருக்கின்றோம்‌. 


நீங்களோ, உங்களை அந்தகாரத்தினின்று தம்முடைய ஆச்சரியமான 
ஒளியினிடத்திற்கு வரவழைத்தவருடைய புண்ணியங்களை 
அறிவிக்கும்படிக்குத்‌ தெரிந்துகொள்ளப்பட்ட சந்ததியாயும்‌, 
ராஜரீகமான ஆசாரியக்‌ கூட்டமாயும்‌, பரிசுத்த ஜாதியாயும்‌, 
அவருக்குச்‌ சொந்தமான ஜனமாயும்‌ இருக்கிறீர்கள்‌ (1 பேது. 2:9). 


மேலும்‌, தம்முடைய ராஜ்யத்துற்கும்‌ மகிமைக்கும்‌ உங்களை அழைத்த 
தேவனுக்கு நீங்கள்‌ பாத்திரராய்‌ நடக்க வேண்டுமென்று (1 தெச. 2:11). 


மற்ற வசனப்‌ பகுதிகளும்‌ இந்த அழைப்பை விவரிக்கின்றன. அப்‌. 2:39ல்‌ 
இது தேவனுடைய அழைப்பு என்று கூறப்படுகின்றது. நாம்‌ 
பரிசுத்தவான்‌௧ளாகும்படி அமைக்கப்பட்டிருக்கின்றோம்‌ (1 கொரி. 1:2). 
இது பரலோகத்தின்‌ (பரம) அழைப்பாய்‌ இருக்கின்றது (எபி. 3:1). 

“வெளியே அழைக்கப்பட்டவர்கள்‌” என்ற நேரடி அர்த்தம்‌ தரும்‌ 
வார்த்தையொன்றை நாம்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ பெற்றுள்ளோம்‌. சபை 
என்பதே அவ்வார்த்தையாகும்‌. ஒkklesia என்பது இதற்கான கிரேக்க 
வார்த்தையாகும்‌. இது இரு வார்த்தைகளின்‌ சேர்க்கையாகும்‌: ௪ என்றால்‌ 


186 


“வெளியே” என்று அர்த்தம்‌, மற்றும்‌ 2/௦ என்றால்‌ “அழைக்கப்பட ” என்று 
அர்த்தம்‌ ஆகும்‌. “சபை” என்ற வார்த்தையானது “வெளியே அழைக்கப்‌ 
பட்டவர்கள்‌” என்ற நேரடி அர்த்தம்‌ கொண்டதாகும்‌. கர்த்தருடைய சபை 
என்று நாம்‌ குறிப்பிடும்‌ பொழுது, “கர்த்தருடையவர்களாகும்படி வெளியே 
அழைக்கப்பட்ட வர்கள்‌” என்று அர்த்தப்படுத்துகின்றோம்‌. இது, ஒருவர்‌ 
சபையின்‌ உறுப்பினராவது அவசியமா அல்லவா என்ற கேள்வியைக்‌ தீர்த்து 
வைக்க வேண்டும்‌. வெளியே அமைக்கப்படுவது அவசியமாய்‌ 
இருக்கின்றதா? ஆம்‌, அவசியமாகவே இருக்கின்றது! ஒரு நபர்‌ இருளில்‌ 
இருந்து வெளிச்சத்திற்கு அழைக்கப்பட்டிருந்தால்‌, அவர்‌ வெளியே 
அழைச்கப்பட்டவர்களில்‌ ஒருவராக அல்லது சபையில்‌ ஒருவராக 
இருக்கின்றார்‌. 

2 பேதுரு 1:5-11ல்‌ நாம்‌, “அவருடைய அழைப்பையும்‌ தெரிந்து 
கொள்ளுதலையும்‌ உறுதிப்படுத்திக்‌ கொள்ளும்‌” வழி முறை ஒன்றைக்‌ 
காண்கின்றோம்‌. அதில்‌ பேதுரு குறிப்பிட்ட சில கிறிஸ்தவ கருபைகளைக்‌ 
குறிக்கின்றார்‌: ஜாக்கிரகை, விசுவாசம்‌, தைரியம்‌, ஞானம்‌, இச்சையடக்கம்‌, 
பொறுமை, தேவபக்தி, சகோதர சிநேகம்‌ மற்றும்‌ அன்பு. “இவைகளைச்‌ 
செய்தால்‌ நீங்கள்‌ ஒருக்காலும்‌ இடறி விழுறெதில்லை” (வ. 10) என்று அவர்‌ 
கூறினார்‌. ஆம்‌, கிறிஸ்தவர்‌ ஒருவர்‌ கிருபையிலிருந்து விழுவது 
சாத்தியமேயாகும்‌. நாம்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ அவரது அழைப்பை 
நிச்சயப்படுத்திக்‌ கொள்வதற்கும்‌ உறுதிப்படுத்திக்‌ கொள்வதற்கும்‌ 
ஜாக்கிரதையாய்‌ இருப்பது தேவையாகும்‌. 


187 


வேதாகமத்தின்‌ மாபெரும்‌ போதனைகள்‌ 


கீறிஸ்துவின்‌ மணவாம 19 





சபையை நமக்குச்‌ சித்தரிப்பதில்‌ ஏவுதலானது பலவகையான உருவகக்‌ 
கூற்றுக்களைப்‌ பயன்படுத்தியுள்ளது. ஒவ்வொரு உருவகமும்‌ சில 
விசேஷித்த தனிப்‌ பண்பை வலியுறுத்துகின்றது. சபையின்‌ அரசமைப்பை 
வலியுறுத்த அது ஒரு இராஜ்யமாக முன்வைக்கப்பட்டுள்ளது. ஒரு சரீரம்‌ 
என்ற வகையில்‌, அதன்‌ ஒருமைப்பாடு வலியுறுத்தப்படுகின்றது. இந்தப்‌ 
பாடத்தில்‌ நாம்‌, சபை கிறிஸ்துவின்‌ மணவாட்டியாகச்‌ 
சித்தரிக்கப்படுவதைக்‌ காண்போம்‌. பல வசனப்‌ பகுதிகள்‌ இந்தக்‌ கருத்தைப்‌ 





போதிக்கின்றன, நாம்‌ அவை ஒவ்வொன்றையும்‌ நோக்குவோம்‌. (யோவா. 
3:28-80; எபே. 5:22-32; ரோமர்‌ 7:1-4; 2 கொரி. 11:2 ஆகியவற்றைக்‌ 
காணவும்‌.) சபையை இந்தச்‌ சித்தரிப்பின்‌ கழ்‌ நாம்‌ ஆழ்ந்து யோசிக்கையில்‌ 
பல பாடங்கள்‌ தெளிவாகின்றன. 


கிறிஸ்துவுக்குத்‌ திருமணம்‌ 
செய்விக்கப்படுதலின்‌ படிகள்‌ 

சபையை ஒரு இராஜ்யம்‌ என்று கருதுகின்ற பொழுது, மன 
மாற்றமானது அந்த உவமைக்கு ஒரு வகையில்‌ பொருந்துகின்றது என்று 
நினைப்பது இயல்பாக உள்ளது. நாம்‌ கிறிஸ்தவர்களாகும்‌ பொழுது, 
தேவனுடைய இராஜ்யத்தின்‌ உறுப்பினர்களாகின்றோம்‌. சபையை ஒரு 
குடும்பம்‌ என்று நாம்‌ நினைக்கின்ற பொழுது, உடனடியாக நாம்‌ புதுப்‌ 
பிறப்பைப்‌ பற்றி நினைக்கின்றோம்‌. அதே வழிமுறையில்‌, சபையை நாம்‌ 
ஒரு மணவாட்டியாக/மணமகளாக நினைக்கின்ற பொழுது, 
மனமாற்றத்தின்‌ படிகளை கிறிஸ்துவுக்கு நாம்‌ மணம்‌ முடித்துக்‌ 
கொடுக்கப்படுதலுக்கான செயல்பாடாக நாம்‌ நினைக்கின்றோம்‌. 

இயல்பான திருமணத்திற்கும்‌, கிறிஸ்துவுக்கு சபையைத்‌ திருமணம்‌ 
செய்து வைப்பதற்கும்‌ இடையில்‌ உள்ள ஒற்றுமையானது குறிப்பிடத்‌ 
தக்கதாகும்‌. மனம்மாறியவர்‌ முதலில்‌ கிறிஸ்துவில்‌ நம்பிக்கை கொள்ள 
வேண்டும்‌. பிறகு அவர்‌ தமது பழைய வாழ்வில்‌ இருந்து மனம்வருந்தி 
திரும்ப வேண்டும்‌. அடுத்து அவர்‌ மீதுள்ள தம்‌ விசுவாசத்தை 
மனம்மாறியவர்‌ அறிக்கை செய்ய வேண்டும்‌. பிறகுதான்‌ பிதாகுமாரன்‌ 
பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ பெயராலே ஞானஸ்நானம்‌ பெறும்‌ செயல்‌ 
வருகின்றது. ஞானஸ்நானமானதை ஒரு ஆணை ஒரு பெண்ணுடன்‌ 
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இணைக்கும்‌ சடங்கு ஒன்றுக்கு ஒப்பிடலாம்‌. புதிய கிறிஸ்தவர்‌ ஒருவர்‌ 
கர்த்தருக்குக்‌ “திருமணம்‌” செய்து வைக்கப்படுவதென்பது ஞானஸ்நானம்‌ 
வரையில்‌ நிறைவடைவதில்லை (மாற்‌. 16:16). விசுவாசம்‌ மட்டுமே 
இருவரையும்‌ விவாக பந்தத்தில்‌ ஒருமைப்‌ படுத்துவதில்லை. ஒரு அறிக்கை 
யானது திருமணத்தை நிறைவாக்குவதில்லை; சடங்கானது நடத்தப்பட 
வேண்டும்‌. 


வேறு துணையில்லை 

இரண்டாவது சத்தியம்‌ ஒன்று ரோமர்‌ 7:1-6ல்‌ போதிக்கப்‌ படுகின்றது. 
அங்கு பவுல்‌, மனம்மாறிய ஒருவர்‌ கிறிஸ்துவுக்குத்‌ திருமணம்‌ முடித்துக்‌ 
கொடுக்கப்படுவதற்கு முன்பு தம்‌ பழைய துணைவரிடமிருந்து 
கட்டவிழ்க்கப்பட வேண்டியது அவசியம்‌ என்று வலியுறுத்தினார்‌. 
மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணம்‌ முந்திய துணைவராய்‌ இருந்ததைப்‌ பற்றிக்‌ 
கூறியதன்‌ மூலம்‌ அவர்‌ இவ்வசனப்‌ பகுதியில்‌ இதைத்‌ தெளிவாக்கினார்‌. 
கிறிஸ்துவின்‌ மரணமானது இதிலிருந்து (நியாயப்பிரமாணத்திலிருந்து) 
நம்மை விடுதலையாக்கிற்று. இப்பொழுது மரித்தோரிலிருந்து 
எழுப்பப்பட்ட ஒருவரான கிறிஸ்துவுடன்‌ மணம்‌ முடித்து வைக்கப்படுதல்‌ 
என்பது சாத்தியமானகே. இந்த உண்மையானது கலா. 3:23, 24; கொலோ. 
2:14; மற்றும்‌ எபி. 10:9, 10 உள்ளிட்ட மற்ற வசனப்‌ பகுதிகளிலும்‌ நன்கு 
வலியுறுத்தப்படுகின்றது. ஒரே வேளையில்‌ மோசேயின்‌ பிரமாணத்‌ 
துடனும்‌, சுவிசேஷத்துடனும்‌ இணைந்திருக்க முயற்சி செய்கின்றவர்கள்‌ 
ஆவிக்குரிய விபசாரம்‌ செய்யும்‌ குற்றத்திற்கு உள்ளாகின்றனர்‌. 


கிறிஸ்து ஒரு சபையை மட்டுமே உடையவராய்‌ 
இருக்கின்றார்‌ 

கிறிஸ்து ஒரு சபையை மட்டுமே உடையவராய்‌ இருக்கின்றார்‌ என்பது 
இந்த உருவகத்தினால்‌ வலியுறுத்தப்படும்‌ மூன்றாவது பாடம்‌ ஆகும்‌. ஒரு 
சபைதான்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்பதை நான்‌ எனது கருத்திலிருந்து 
கூறவில்லை; அல்லது ஒரு மாநாட்டில்‌ குழு ஒன்று கூடி ஒரு சபை இருப்பதே 
சிறந்த தென்று முடிவு செய்யவேண்டுமென்றும்‌ நாம்‌ கூறவில்லை. மாறாக, 
கிறிஸ்து ஒரு சபையை மட்டுமே உடையவராய்‌ இருக்கின்றார்‌ என்றே புதிய 
ஏற்பாடு போதிக்கின்றது. இது மத்‌. 16:18 மற்றும்‌ எபே. 5:25 போன்ற வசனப்‌ 
பகுதிகளில்‌ வலியுறுத்தப்படுகின்றது, இவைகளில்‌ “சபை” என்ற ஓருமை 
வார்த்தையே பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. இந்த உண்மையைப்‌ பல உருவகக்‌ 
கூற்றுகளும்‌ கூட விளக்கப்படுத்துகின்றன. கிறிஸ்து ஒரே ஒரு சபையை 
உடையவராய்‌ இருக்கின்றார்‌ என்ற உண்மையை இயல்பாக வலியுறுத்தும்‌ 
உருவகங்களைப்‌ புதிய ஏற்பாடு பயன்படுத்துகின்றது. அவைகளில்‌ எவை 
யொன்றும்‌, இப்பொழுது நாம்‌ கவனிக்கும்‌ கருத்தான சபை என்பது 
கிறிஸ்துவின்‌ மணவாட்டியாகும்‌ என்ற கருத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ 
பலமானவைகள்‌ அல்ல. கிறிஸ்து பலதார திருமணத்தைக்‌ கண்டனம்‌ 
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செய்தார்‌. அவர்‌ ஒன்றைப்‌ பிரசங்கித்து, வேறோன்றை 
நடைமுறைப்படுத்தினாரா? அவர்‌ பல மனைவிகளைக்‌ கொண்டவரா? 


சபையின்‌ தூய்மை 

நாம்‌ இப்பொழுது இந்த உருவகத்தினால்‌ வலியுறுத்தப்படும்‌ 
அடிப்படைப்‌ பாடத்திற்கு வருகின்றோம்‌: சபையின்‌ தூய்மை. சபையை 
அவருடைய மணவாட்டியாகச்‌ சித்தரிப்பதென்பது, கிறிஸ்து தமது சபை 
மீது கொண்டுள்ள உயரிய மதிப்பைக்‌ காட்டுவதாய்‌ உள்ளது. அவர்‌ அதைப்‌ 
பரிசுத்தப்‌ படுத்திச்‌ சுத்திகரித்திருக்கன்றார்‌. அவர்‌ தமது மணவாட்டியின்‌ 
மீது முழுப்பற்றுக்‌ கொண்டிருக்கின்றார்‌. அவர்‌ அதைத்‌ தமக்குக்‌ 
கறைதிறையற்ற மகிமையுள்ள மணவாட்டியாக முன்னிருத்திக்கொள்ள 
விரும்புகின்றார்‌. பரிசுத்தமான வாழ்க்கை வாழ்ந்திருப்பவர்களை 
ஏற்றுக்கொள்ளக்‌ கிறிஸ்து வருகிறவராய்‌ இருக்கின்றார்‌. அவரது 
மணவாட்டி(சபை)யானது அசுத்தமான, பரிசுத்தமற்ற மக்களால்‌ 
ஏற்பட்டதாயிருக்காது. இந்த சத்தியமானது, சபையின்‌ ஓவ்வொரு 
உறுப்பினரும்‌ கிறிஸ்து மறுபடி வருகையில்‌ தம்மீது பிரியப்படும்படியான 
புதிய வாழ்க்கை வாழ முடிவு செய்வதற்குக்‌ காரணமாக வேண்டும்‌ 
(எபே. 5:23-35). 





முடிவுரை 

அழகிய மற்றும்‌ தனிச்‌ சிறந்த உட்பொருளால்‌ அறியப்படும்‌ சபை 
என்பதே கிறிஸ்துவின்‌ மணவாட்டியாகும்‌. பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்ட இந்த விளக்கமானது சபையின்‌ முக்கியத்துவம்‌ பற்றிய 
மதிப்புமிக்க உட்கருத்துக்களை நமக்குத்தர நாம்‌ அனுமதிப்போமாக. 
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கீறிஸ்துவின்‌ சரீரம்‌ 





சபையைச்‌ சித்தரிப்பதில்‌ வேதவசனங்கள்‌ ஏவப்பட்ட பல 
உருவகங்களைப்‌ பயன்படுத்துகின்றன. அந்த நிறுவனத்தைப்‌ பற்றிய நமது 
பெரும்பான்மையான தகவல்களுக்கு நாம்‌ இந்த உருவகங்களையே 
சார்ந்துள்ளோம்‌. அவைகளில்லையென்றால்‌ நாம்‌ (சபை பற்றிய அறிவில்‌) 
வுறியவர்களாகவே இருப்போம்‌. சபையைச்‌ சித்தரிப்பதில்‌ உதவியாக மனித 
உடலைக்‌ தேர்ந்தெடுத்ததில்‌, ஏவுதலானது மாபெரும்‌ எளிமையும்‌ அதே 
வேளையில்‌ மாபெரும்‌ ஆழமும்‌ கொண்ட உதாரணத்தை தேர்ந்து 
கொண்டது என்று காணப்படுகின்றது. இந்த ஒப்புவமையில்‌ மூன்று தனிச்‌ 
சிறந்த சத்தியங்கள்‌ ஆலோசிக்கப்படுகின்றன. 








சபையுடன்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்ள உறவு 

சபையுடன்‌ உள்ள உறவில்‌, கிறிஸ்து தலையாக இருக்கின்றார்‌. இந்த 
உருவகமானது எபே. 1:22, 23 மற்றும்‌ கொலோ. 1:18, 24 ஆகிய வசனங்களில்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. இவ்வசனப்‌ பகுதிகள்‌ கிறிஸ்துவே சபையின்‌ 
குலை என்று வலியுறுத்துவது மட்டுமின்றி, முதலில்‌ குறிப்பிட்ட வசனப்‌ 
பகுதியானது அவர்‌ எப்பொழுது தலையாக ஆனார்‌ என்பதையும்‌ 
குறிப்பிடுகின்றது: அவர்‌ உயிர்த்தெழுந்து, உயர்த்தப்பட்ட பிறகு சபையின்‌ 
குலையானார்‌. பலர்‌ நினைக்கின்றபடி, கிறிஸ்துவின்‌ மரணத்திற்கு முன்பே 
சபை இருந்திருந்தால்‌, அது தலையற்ற ஒரு உடலாகத்தான்‌ இருந்திருக்கும்‌. 
இது, ஆபிரகாம்‌ அல்லது யோவான்‌ ஸ்நானன்‌ காலத்தில்‌ சபை 
நிலைநாட்டப்பட்டது என்ற தவறான கருத்துக்களை 
மறுப்பதாயிருக்கின்றது. கிறிஸ்து தமது உயிர்த்தெழுதலுக்குப்‌ பிறகுதான்‌ 
சபைக்குத்‌ தலையானார்‌ என்று இந்த வசனப்‌ பகுதி போதிக்கின்றது; மற்றும்‌ 
இதை நாம்‌ இன்னும்‌ முழுமையாக ஆராயும்‌ பொழுது, இது அவர்‌ 
உயிர்த்தெழுந்த பின்‌ ஐம்பது நாள்‌ கழித்து வந்த பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று 
நடந்தது என்று அறிகின்றோம்‌ (அப்‌. 2). இதுதான்‌ சபை பிறந்த நாள்‌ ஆகும்‌. 
அந்த நாளில்‌ கிறிஸ்து அந்த சரீரத்தின்‌ மீதான தம்முடைய மத்தியஸ்த 
ஆளுகையைக்‌ தொடங்கினார்‌. 

கிறிஸ்துவின்‌ தலைமைத்துவம்‌, அவரது ஆளுகை மற்றும்‌ ஆட்சித்துவம்‌ 
ஆகியவை, அதிகாரமுடைமை மற்றும்‌ அரசாங்கம்‌ ஆகியவற்றின்‌ 
கருத்துக்களை மிக நுண்ணிய வழிமுறையில்‌ ஆலோசனையாகக்‌ 
கொடுக்கின்றன. மத்‌. 28:18ல்‌ அவர்‌ உரிமைகோரியபடி, சகல அதிகாரமும்‌ 
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உள்ளவராய்‌ இருக்கின்றார்‌ என்று இது தெரிவிக்கின்றது. தலையாக இருந்து, 
அவர்‌ சபை மீது ஆளுகை செய்கின்றார்‌. இந்த அரசு முழுமையான 
முடியாட்சி என்ற வகையைச்‌ சேர்ந்ததாகும்‌. 

இந்த முடியாட்சியின்‌ முழுமைத்துவம்‌ என்பதே இதன்‌ தனிச்சிறந்த 
பண்பாக உள்ளது. சபையின்‌ தலையானவர்‌ ஞானத்திலும்‌ அன்பிலும்‌ 
முழுமையானவராய்‌ இருக்கின்றார்‌; அவர்‌ தவறுகள்‌ எதுவும்‌ செய்வதில்லை. 
நமது மத விஷயங்கள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ நாம்‌ அவரையே அதிகாரத்தின்‌ 
நிறைவான குரலாக நோக்க வேண்டும்‌. நாம்‌ சபையினிடமோ, நமது 
மனச்சாட்சியினிடமோ, மோசேயினிடமோ அல்லது பாரம்‌ 
பரியத்தினிடமோ போக முடியாது. 

பேதுருவே சபைக்குத்‌ தலைவராயிருந்தார்‌ என்று நிரூபிப்பதற்குப்‌ 
பாடுபட்ட ஒருவருடைய பேனாவிலிருந்து புறப்பட்ட நீளமான ஒரு 
விவாதத்தை நான்‌ படித்தேன்‌. பேதுருவும்‌ அவரது வழி வந்தவர்களுமே 
சபையின்‌ தலைவர்கள்‌ என்று நிரூபிக்க அவர்‌ மாபெரும்‌ விபரங்கள்‌ தந்து 
முயற்சி செய்தார்‌. தலை ஒன்று தேவை என்பது அவரது விவாதங்களில்‌ 
ஒன்றாக இருந்தது. சபைக்கு ஒரு தலை தேவை என்பதையோ, அல்லது சபை 
குலை ஒன்றைப்‌ பெற்றுள்ளது என்பதையோ நாம்‌ மறுப்பதில்லை. 
இருப்பினும்‌, கிறிஸ்துவின்‌ சபை மீது மனிதத்‌ தலை(வர்‌) ஓன்று 
எப்பொழுதாவது வைக்கப்பட்டிருந்தது என்ற கருத்தையே நாம்‌ அதிக 
திட்டவட்ட மாக மறுக்கின்றோம்‌. கிறிஸ்துவே இதன்‌ ஒரே தலை(வரா)யாக 
இருக்கின்றார்‌. அவர்‌ ஏவப்பட்ட தம்‌ தூதர்களின்‌ மூலமாக 
ஸ்தானாபதிகளின்‌ மூலமாகப்‌ பேசியிருக்கின்றார்‌ (2 கொரி. 5:20), 
அவர்களின்‌ வழித்தோன்றல்கள்‌ என்று யாரும்‌ இல்லை. 

கிறிஸ்துவே சபையின்‌ தலையாக இருக்கின்றார்‌ என்று அறிதலானது 
ஒவ்வொரு தனி நபரின்‌ சிந்தையிலும்‌ சபையை உயர்த்த வேண்டும்‌. கிறிஸ்து 
தலையாக உள்ள ஒரு நிறுவனமானது தனிச்‌ சிறப்பற்றதாக இருக்க 
முடியாது. அவர்‌ தலையாக இருக்கின்றார்‌ என்ற உண்மையே அதன்‌ 
மாபெரும்‌ முக்யெத்துவத்தைக்‌ காண்பிக்கின்றது. கிறிஸ்து தலையாக உள்ள 
ஒரு உடலில்‌ உறுப்பாக இருப்பது என்பது எவ்வளவு மகிமைக்குரியதாய்‌ 
இருக்கின்றது! 

தலையே உணர்வு மற்றும்‌ அறிதல்‌ ஆகியவற்றின்‌ மையமாக 
இருக்கன்றது. உடலினால்‌ செய்யப்படும்‌ எதுவும்‌ அங்கு (தலையில்‌) 
உணரப்படுகின்றது. நாம்‌ சபையை மகிமைப்‌ படுத்தும்‌ போது/ 
கனப்படுத்தும்போது, அதன்‌ தலையையும்‌ நாம்‌ கனப்படுத்துகின்றோம்‌; 
நாம்‌ சபையைக்‌ கனவீனப்‌ படுத்தும்‌ போது, அதன்‌ தலையையும்‌ நாம்‌ 








கனவீனப்‌ படுத்துகின்றோம்‌. நியாயத்தீர்ப்பின்‌ காட்சியாகிய மத்‌. 25ம்‌ 
அதிகாரமானது இந்தக்‌ கூற்றின்‌ முந்திய பாகத்தை நிரூபிக்கின்றது. இந்த 
பூமியில்‌ கிறிஸ்துவின்‌ சகோதர சகோதரிகளுக்கு ஊழியம்‌ செய்வதென்பது 
அவருக்கே ஊழியம்‌ செய்வதாகும்‌. அப்‌. 9:4ல்‌ சவுலுக்கு இயேசு கூறிய 
கூற்றானது பிந்திய பகுதியை நிரூபிக்கின்றது: சபையைக்‌ துன்பப்படுத்துவது 
என்பது கிறிஸ்துவைக்‌ துன்பப்படுத்துவதாகும்‌. சபையைப்‌ பற்றி நாம்‌ 
பேசும்‌ வகையைப்‌ பற்றி நாம்‌ எச்சரிக்கையாய்‌ இருப்போம்‌! நாம்‌ அதை 
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கருதுகின்ற வகையிலும்‌ எச்சரிக்கையாய்‌ இருப்போம்‌! 


கிறிஸ்தவர்களுடன்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்ள உறவு 

சபையென்ற பாடக்கருத்கைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமான தவறான புரிந்து 
கொள்ளுதலுக்குக்‌ காரணமான பாடக்‌ கருத்து வேறு எதுவும்‌ அநேகமாக 
இருக்காது. சபை தொடர்பான தவறான கருத்துக்கள்‌ பெரும்பாலானவை, 
அது என்ன என்பதைப்‌ புரிந்து கொள்ளத்‌ தவறுவதினாலேயே எழுகின்றன. 

சபைக்கான ஒரு சொற்பொருள்‌ விளக்கத்தை நாம்‌ நாடுவோம்‌. இது 
கிறிஸ்துவின்‌ சரீரமாக இருக்கின்றது (எபே. 1:22, 23). இது மக்களால்‌ ஆன 
ஒரு சரீரமாகவே இருக்கின்றது, ஆனால்‌ என்ன வகையான மக்கள்‌? 
இரட்சிக்கப்பட்ட மக்கள்‌ (அப்‌. 2:47) - புதிய ஏற்பாட்டுக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌. 
இவ்விதமாகவே, சபை என்பது, இரட்சிக்கப்பட்ட ஆளுகை செய்கின்ற 
மக்களாலான ஒரு உடலாக இருக்கின்றது. சபை பற்றிய இந்தப்‌ பொருள்‌ 
விளக்கமானது சபையின்‌ அவசியத்தை வலியுறுத்துகன்றது. 

சபையானது இரட்சிக்க முடியும்‌ என்பதைச்‌ சிலர்‌ நம்புவதில்லை. 
அவர்கள்‌ சொல்வது சரியே. இது இரட்சகராயிருப்பதில்லை; கிறிஸ்துவே 
இரட்சகராய்‌ இருக்கின்றார்‌, அவர்‌ மட்டுமே இரட்சிக்க முடியும்‌. அவர்‌ 
எதை இரட்சிக்கன்றார்‌? சரீரத்தை இரட்சிக்கின்றார்‌ (எபே. 5:23). 

இன்னொரு தவறான புரிந்து கொள்ளுதலானது, சபையின்‌ 
முக்கியத்துவம்‌ பற்றியும்‌, அதில்‌ ஒரு உறுப்பினராய்‌ இருப்பதின்‌ 
அவசியத்திலும்‌ காணப்படுகின்றது. சரீரத்தில்கான்‌ ஒப்புரவு உள்ளது என்ற 
பவுலின்‌ கூற்றில்‌ (எபே. 2:16) சபையின்‌ அவசியத்‌ தேவையானது 
காணப்பட முடியும்‌. சபைக்குப்‌ புறம்பே மனிதர்‌ தேவனுடன்‌ 
ஒப்புரவாக்கப்பட முடியாது. 

உடலுக்குப்‌ புறம்பே உயிர்‌ வாழ்க்கை இல்லை. தலையுடன்‌ 
ஒருமைப்பட்டிருக்க, ஒருவர்‌ உடலுக்குள்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 
எவரொருவரும்‌ உடலுக்கு வெளியே இருந்து கொண்டு தலையுடன்‌ 
இணைக்கப்பட்டவராய்‌ இருக்க முடியாது. ஆம்‌, ஆவிக்குரிய வாழ்வை 
ஒருவர்‌ பெற வேண்டுமென்றால்‌, அவர்‌ சபைக்குள்ளாக இருக்க வேண்டும்‌. 
இரட்சிக்கப்படுவதற்கு நீங்கள்‌ சபையில்தான்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்பது 
அவசியமல்ல என்ற போதனை/உபதேசம்‌ தவறானதாகும்‌. 


கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஒருவருக்கொருவர்‌ கொண்டுள்ள 
உறவு 


எபே. 4:16 வசனப்‌ பகுதியில்‌ சபையானது பல உறுப்புக்களைக்‌ 
கொண்ட ஒரு மனித உடலாகச்‌ சித்தரிக்கப்படுகின்றது. ஒவ்வொரு 
உறுப்பும்‌ முக்கியமானதென்றும்‌, ஒவ்வொன்றிற்கும்‌ ஒரு பணி 
உள்ளதென்றும்‌ இந்த உருவகம்‌ காட்டுகின்றது. மனித உடலில்‌ பல 
உறுப்புக்கள்‌ இருப்பது போலவே - அவை ஒவ்வொன்றிற்கும்‌ முழு 
உடலையும்‌ ஆதரிப்பதில்‌ பங்களிக்கும்‌ தனித்தனிப்‌ பணிகள்‌ இருப்பது 
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போலவே - கிறிஸ்துவின்‌ சரீரத்தைச்‌ சார்ந்தவர்களாகிய நாமும்‌ 
வித்தியாசப்பட்ட பணிகளைப்‌ பெற்றிருந்தும்‌ ஒரே சரீரத்தைச்‌ 
சார்ந்தவர்களாயிருக்கின்றோம்‌ (1 கொரி. 12:25, 26). ஓவ்வொரு உறுப்பும்‌ 
அது கொண்டுள்ள இடத்திற்கு அவசியமானது, ஒவ்வொன்றும்‌ முழு 
உடலுக்கும்‌ பயன்‌ நிறைந்ததாக இருக்கின்றது. ஒவ்வொருவருக்கும்‌ மற்றவர்‌ 
தேவையாயிருப்பதால்‌, ஒவ்வொருவரும்‌ தத்தமது பணியை நிறைவேற்ற 
வேண்டும்‌, அதையும்‌ தம்மை உயர்த்தாமலும்‌, அடுத்தவரைத்‌ 
தாழ்த்தாமலும்‌ நிறைவேற்ற வேண்டும்‌. உறுப்பினர்களின்‌ மத்தியில்‌ 
அகங்காரமோ, விரோதமோ இருக்கக்‌ கூடாது. 

உடலின்‌/சரீரத்தின்‌ உறுப்பினர்கள்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ 
ஒருவருக்கொருவர்‌ ஆர்வமும்‌ அக்கறையும்‌ உள்ளவர்களாய்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌. ஒருவர்‌ பாடுபடும்‌ பொழுது, எல்லாரும்‌ பாடுபடுகின்றனர்‌. 
சரீரத்தின்‌ ஒரு உறுப்பு வியாதிப்படும்‌ பொழுது, சரீரம்‌ முழுவதுமே 
ஊனப்படுகின்றது. மற்ற உறுப்பினர்களின்‌ வல்லமையானது அதன்‌ 
நல்நிலைக்குக்‌ கொண்டு வருவதில்‌ ஒருமுனைப்படுத்தப்பட வேண்டும்‌. ஒரு 
சகோதரர்‌ விழுந்து போகின்ற போது, நாம்‌ அதைக்‌ குறித்து எவ்வித 
மாறுபாடும்‌ இன்றி இருந்து விட முடியாது. அதைப்‌ பற்றி நமக்குக்‌ 
கவலையில்லை என்று சுட்டிக்காட்டுவது போல நாம்‌ பேசக்‌ கூடாது. கவறு 
செய்யும்‌ உறுப்பினர்‌ மீது சபை முழுவதும்‌ இணைந்து அக்கறை, 
ஆலோசனை மற்றும்‌ ஜெபங்கள்‌ ஆகியவற்றை ஒருமுனைப்படுத்த 
வேண்டும்‌. ஒரு உறுப்பினருக்கு எதிர்ப்பு ஏற்படும்போது, 
உபத்திரவப்படுவரை நோக்கி மற்றவர்களின்‌ இரக்க உணர்வு பாய 
வேண்டும்‌. அது போலவே, இன்னொருவர்‌ அகம்‌ மகிழ்ந்தால்‌, நாம்‌ 
யாவரும்‌ அகம்‌ மகிழ வேண்டும்‌. இது எல்லா விரோதத்தையும்‌ விலக்கி 
விடும்‌. சரீரத்தின்‌ ஒரு உறுப்பினர்‌ பெறும்‌ நல்லதிர்ஷ்டம்‌ அல்லது 
வெற்றியினால்‌ ஒருபொழுதும்‌ மகிழ்ச்சியின்மை ஏற்படக்‌ கூடாது. ஒரே 
சரீரத்தின்‌ உறுப்பினர்‌ என்பதைப்‌ பண்பாகக்‌ காட்ட வேண்டிய அருகாமை, 
ஆர்வத்தை அடையாளம்‌ காணுதல்‌, ஆத்துமாக்களைத்‌ தேற்றுதல்‌, ஒரே 
சிந்தை ஆகியவற்றை நாம்‌ அனுபவிக்கின்றோமா? 


முடிவுரை 

கிறிஸ்து தம்‌ சபையுடனும்‌, அதன்‌ உறுப்பினர்களுடனும்‌ கொண்டுள்ள 
உறவைப்‌ பற்றிய மூன்று பாடங்கள்‌ நிலைநிற்கின்றன. நாம்‌ கிறிஸ்துவின்‌ 
சரீரமான, சடையில்‌ இருந்தால்‌ கிறிஸ்து நமது கலையாகவும்‌, நமது வாழ்வின்‌ 
கர்த்தராகவும்‌ இருக்கின்றார்‌. அவருடன்‌ ஒன்றுபட்டிருப்பதற்கு நாம்‌ 
அவருடைய சரீரத்துற்குள்ளாக இருக்க வேண்டும்‌, மற்றும்‌ அந்த சரீரத்தின்‌ 
உறுப்பினர்களுக்குள்‌ ஒருமைப்பாடும்‌ ஒற்றுமையும்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 
கிறிஸ்து நமக்கு மேலாக இருக்கின்றார்‌! நாம்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ 
இருக்கின்றோம்‌! நாம்‌ ஒருவருக்கொருவர்‌ உறுப்புக்களாய்‌ இருக்கின்றோம்‌! 
கிறிஸ்துவின்‌ சரீரத்திற்குள்ளாக இருக்கும்‌ யாவருக்கும்‌ இந்தக்‌ கூற்றுகள்‌ 
உண்மையாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 
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சபை என்பது கீறிஸ்துவின்‌ 
இராகீயமாப்‌ 
இருக்கின்றதா? 





புதிய ஏற்பாட்டில்‌ சுமார்‌ 48 சதவிகிதமானது இயேசுவின்‌ 
வாழ்வைப்பற்றி எடுத்துரைக்கின்றது, மற்றும்‌ அதன்‌ 52 
சதவிகெமானது இயேசுவின்‌ வாழ்வு உருவாக்கியதை - சபையை - ப்பற்றி 
எடுத்துரைக்கின்றது. இயேசு தமது ஊழியக்‌ காலத்தின்‌ பொழுது பரலோக 
இராஜ்யத்தைப்‌ பற்றி நிலையாகப்‌ பேசினார்‌ (எடுத்துக்காட்டிற்கு மத்‌. 
4:17ஐக்‌ காணவும்‌). பரலோக ராஜ்யம்‌ நிலைநாட்டப்படும்‌ நாளாகிய சபை 
நிலைநாட்டப்படும்‌ நாளை அவர்‌ சுட்டிக்காட்டினார்‌. அவர்‌ மாறுபட்ட 





இரண்டு பெயர்களைக்‌ குறிப்பிட்டாரா? அல்லது ஒரே சொற்பொருளை 
இரு வழிமுறைகளில்‌ அவர்‌ குறிப்பிட்டாரா? 


தீர்க்கதரிசனத்தில்‌ சபை 

ஏசா. 2:2-4ல்‌ “கர்த்தருடைய ஆலயமாகிய பர்வதத்தைப்‌” பற்றிப்‌ 
பேசப்படுகின்றது. இது தீர்க்ககரிசனத்தில்‌ சபையின்‌ ஒரு சித்தரிப்பாகும்‌. 
ஏசாயாவின்‌ காலத்தில்‌ சபை இருந்திருக்க முடியாது. அவருடைய 
தீர்க்கதரிசனத்தின்படி, கர்த்தருடைய ஆலயமானது “கடைசி நாட்களில்‌” 
கட்டப்பட வேண்டியதாகவும்‌, எல்லா இனத்தவரும்‌ அதற்குள்‌ 
வருவதாகவும்‌ இருந்தது. தேவனுடைய ஆலயம்‌ என்டது சபையே ஆகும்‌ 
(1 தீமோ. 3:15). 

இயேசு, “நான்‌ என்‌ சபையைக்‌ கட்டுவேன்‌” (மத்‌. 16:18) என்று 
கூறினார்‌. இது, யோவான்‌ ஸ்நானனின்‌ நாட்களில்‌ சபை 
நிலைநாட்டப்படவில்லை என்பதையும்‌, இயேசு இந்த வார்த்தைகளைக்‌ 
கூறியபோது அது இருக்கவில்லை என்பதையும்‌ காண்பிக்கன்றது. மக்‌. 
18:17ல்‌ சபையானது மறுபடியும்‌ குறிப்பிடப்படுகின்றது. அங்கு இயேசுவால்‌ 
கொடுக்கப்பட்ட அறிவுரைகள்‌ சபை நிலைநாட்டப்பட்ட பிறகு கடைப்‌ 
பிடிக்கப்பட வேண்டியவைகளாய்‌ இருந்தன. 

புதிய ஏற்பாடு ஒன்று ஏற்படாத வரையிலும்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்‌ 
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சபையொன்று இருந்திருக்க முடியாது, மற்றும்‌ கிறிஸ்துவின்‌ மரணம்‌ 
ஏற்படும்‌ வரைக்கும்‌ புதிய ஏற்பாடு (உடன்படிக்கை) ஏற்பட்டிருக்க 
முடியாது (எபி. 9:16, 17). ஆகையால்‌, கிறிஸ்துவின்‌ மரணம்‌ ஏற்படும்‌ 
வரையிலும்‌ சபையானது இருந்திருக்க முடியாது. 

இயேசுவின்‌ மரணம்‌, உயிர்த்தெழுதல்‌ மற்றும்‌ பரத்துக்‌ கேறுதல்‌ 
ஆஇயவற்றிற்குப்‌ பிறகு நாம்‌ அடுத்ததாக அப்‌. 2ல்‌ சபையைப்‌ பற்றி நாம்‌ 
வாசிக்கின்றோம்‌. இந்த அதிகாரத்தைக்‌ கவனமாய்‌ வாசிப்பதானது 
அன்றைய நாளில்‌ நடந்த நிகழ்ச்சிகளின்‌ விளைவாக சபை 
நிலைநாட்டப்பட்டதென்று வெளிப்படுத்துகின்றது. அந்த நாளில்‌, 
சுவிசேஷமானது முதன்‌ முதலாகப்‌ பிரசங்கிக்கப்பட்டது. 
இரட்சிக்கப்படுவதற்கு என்ன செய்ய வேண்டும்‌ என்று மக்களுக்குக்‌ 
கூறப்பட்டது (அப்‌. 2:38). அந்த நாளில்‌ மூவாயிரம்‌ பேர்‌ சேர்த்துக்‌ 
கொள்ளப்பட்டார்கள்‌ (வ. 41), மற்றும்‌ அதற்குப்‌ பிறகு 
இரட்சிக்கப்பட்டவர்கள்‌ நாள்தோறும்‌ சபையில்‌ சேர்த்துக்‌ 
கொள்ளப்பட்டார்கள்‌ (வ. 42). 

இதன்‌ பிறகு, சபையானது, தீர்க்கதரிசனக்‌ கருத்தில்‌ இனியும்‌ 
பேசப்படாமல்‌, இருக்கின்ற ஒரு சரீரமாகப்‌ பேசப்பட்டு வருகின்றது. இது 
“கடைசி நாட்களில்‌” நிலைநாட்டப்படும்‌ என்று ஏசாயா முன்னு 
ரைத்திருந்தார்‌; பெந்தெகொஸ்தே நாளின்‌ பிரசங்கத்தில்‌ பேதுரு, அந்த 
நிகழ்ச்சிகள்‌ யாவும்‌ யோவேலின்‌ தீர்க்கதரிசனத்தின்‌ 
நிறைவேற்றமாயிருந்தன என்று அறிவித்தார்‌ (வ. 16), இவை யாவும்‌ “கடைசி 
நாட்களில்‌” நடக்கும்‌ என்று யோவேல்‌ முன்னுரைத்திருந்தார்‌ (வ. 12). 





சபையானது கடைசி நாட்களில்‌ நிலைநாட்டப்பட்டது, மற்றும்‌ நாம்‌ 
இன்னமும்‌ “கடைசி நாட்கள்‌” என்ற கடைசி யுகத்தின்‌ காலத்தில்தான்‌ 
வாழ்ந்து கொண்டிருக்கின்றோம்‌. மேலும்‌, யோவேலின்‌ கூற்றுப்படி, 
தேவனுடைய ஆலயமானது எல்லா மக்களினங்களையும்‌ கொண்டதாக 
இருக்கும்‌. பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று பேதுரு, வாக்குத்தத்தமானது அவர்‌ 
பேசுவதைக்‌ கேட்டுக்‌ கொண்டிருந்த யூதர்களுக்கும்‌ மற்றும்‌ “தூரத்திலுள்ள 
யாவருக்கும்‌? (வ. 39) உண்டாயிருப்பதாகக்‌ கூறினார்‌. எல்லா 
இனத்தவர்களும்‌ சபையில்‌ தேவனுக்குள்‌ ஒப்புரவாக்கப்படுகின்றார்கள்‌ 
(எபே. 2:14-16). 


இராஜ்யத்தின்‌ தொடக்கம்‌ 

இராஜ்யத்திற்குரிய கூற்றுக்கள்‌ சிலவற்றை நாம்‌ இப்பொழுது ஆய்வு 
செய்வோம்‌. 

1. தானியேல்‌ 2:44ல்‌, இராஜ்யமானது ரோம அரசர்களின்‌ நாட்களில்‌ 
நிலைநாட்டப்பட வேண்டியிருந்ததாக நாம்‌ வாசிக்கின்றோம்‌. 

2. யோவான்‌ ஸ்நானன்‌ இராஜ்யம்‌ “சமீபத்திருக்கிறது”” என்று 
அறிவித்தார்‌ (மத்‌. 3:2). 

3. இயேசு தமது சொந்த ஊழியத்தின்‌ போது, இராஜ்யம்‌ 
“சமீபித்திருக்கறது?” என்று கூறினார்‌ (மாற்‌. 1:15; மத்‌. 10:5-7; 
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லூக்‌. 10:9ஐக்‌ காணவும்‌). 

4. கிறிஸ்து உயிர்த்தெழுந்த பிறகு, சீஷர்கள்‌ அவரிடத்தில்‌ 
இராஜ்யத்தைப்‌ பற்றி மேலும்‌ கேட்டார்கள்‌. அவர்‌ “பரிசுத்த ஆவி 
உங்களிடத்தில்‌ வரும்போது நீங்கள்‌ பெலனடைவீர்கள்‌” (அப்‌. 1:8) என்று 
வாக்குத்தத்தம்‌ செய்தார்‌. இது அவர்‌ முன்னமே செய்திருந்த இன்னொரு 
வாக்குத்தத்தத்தை நமக்கு நினைவூட்டுகின்றது: “இங்கே நிற்கிறவர்களில்‌ 
சிலர்‌ தேவனுடைய ராஜ்யம்‌ பலத்தோடே வருவதைக்‌ காணுமுன்‌, 
மரணத்தை ருசி பார்ப்பதில்லையென்று, மெய்யாகவே உங்களுக்குச்‌ 
சொல்லுகிறேன்‌” (மாற்‌. 9:1). 

5. நாம்‌ மறுபடியும்‌ அப்‌. 2ல்‌ ஆவியானவர்‌ வந்த நாளுக்குக்‌ கொண்டு 
வரப்படுகின்றோம்‌. அப்போஸ்தலர்கள்‌ ஆவியானவரைப்‌ பெற்றபோது 
அவர்கள்‌ பெலனடைய வேண்டியதாய்‌ இருந்தது (அப்‌. 1:8). 
இராஜ்யமானது சீஷர்கள்‌ சிலரின்‌ வாழ்நாள்‌ காலத்திலேயே 
வரவேண்டியதாய்‌ இருந்தது. மேலும்‌, அது பெலக்கோடு வரவேண்டியதாய்‌ 
இருந்தது (மாற்‌. 9:1). ஆகையால்‌, அப்‌. 2ல்‌ பஇவு செய்யப்பட்டுள்ள 
படியாக, பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று இராஜ்யம்‌ வந்தது. இந்த நாளின்‌ 
நிகழ்ச்சகளானவை இராஜ்யம்‌ நிலைநாட்டப்படுதல்‌ பற்றி முன்பு 
ஏற்படுத்தப்பட்டிருந்த தீர்க்கதரிசனங்கள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ காணப்பட்ட 
குகுதிகளை நிறைவேற்றின. 





சபை என்பது இராஜ்யமா? 

சபையின்‌ தொடக்கம்‌ பற்றிய தீர்க்கதரிசனங்கள்‌ யாவும்‌ அப்‌. 2ன்‌ 
பெந்தெகொஸ்தே நாளின்‌ போது உச்சத்தை அடைந்தன. இராஜ்யம்‌ 
நிலைநாட்டப்படுவது பற்றிய தீர்க்கதரிசனங்கள்‌ யாவற்றுக்கும்‌ கூட இது 
உண்மையாய்‌ இருக்கின்றது. இவ்விதமாகவே நாம்‌ ஒரு முடிவினால்‌ 
எதிர்கொள்ளப்படுகின்றோம்‌. நாம்‌ பின்வரும்‌ சாத்தியமான இரு 
முடிவுகளில்‌ ஒன்றை அடைந்தாக வேண்டும்‌: அந்த நாளில்‌ இரண்டு 
நிறுவனங்கள்‌ நிலைநாட்டப்பட்டிருக்க வேண்டும்‌, அல்லது 
தீர்க்கதரினங்கள்‌ ஒரே நிறுவனத்தைக்‌ குறித்திருக்க வேண்டும்‌. நாம்‌ 
பின்வரும்‌ ஆதாரத்தைக்‌ கவனிப்போம்‌. 





முதலாவது, சபையும்‌ இராஜ்யமும்‌ ஓரே மக்களைக்‌ கொண்டதாக 
இருந்தது. வெளி. 1:4-6ல்‌ யோவான்‌, ஆசியாவில்‌ இருந்த ஏழு சபைகளுக்கு 
எழுதினார்‌. இந்த சபைகளின்‌ உறுப்பினர்கள்‌ ஒரு இராஜ்யத்தில்‌ 
இருந்தார்கள்‌ என்று அவர்‌ கூறினார்‌. 

அடுத்ததாக, நாம்‌ எபி. 12ஐ நோக்குவோம்‌. வசனம்‌ 23 ஆனது, அந்த 
நிருபத்தை வாசிப்பவர்கள்‌ சபையினிடத்தில்‌ வந்து சேர்ந்ததாகக்‌ 
கூறுகின்றது. வசனம்‌ 28ஆனது, அவர்கள்‌ ஒரு இராஜ்யத்தைப்‌ 
பெற்றிருந்ததாகக்‌ கூறுகின்றது. 

இயேசு சபையின்‌ தலையாக இருக்கின்றார்‌ என்றும்‌, இராஜ்யத்தின்‌ 
இராஜாவாயிருக்கின்றார்‌ என்றும்‌ நாம்‌ ஏற்கனவே கண்டிருக்கின்றோம்‌. 
இருப்பினும்‌, அவர்‌ ஒரே ஒரு சரீரத்தைப்‌ பெற்றுள்ளார்‌ என்று நமக்குக்‌ 
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கூறப்பட்டுள்ளது (எபே. 4:4). எனவே இவை இரண்டும்‌ ஒன்றே என்று 
குறிக்கின்றது, இல்லையென்றால்‌ இரண்டு சரீரங்கள்‌ உள்ளன என்றாகி 
விடும்‌. 

இயேசு, தம்முடைய பந்தியானது இராஜ்யத்தில்‌ ஏற்படுத்தப்படும்‌ 
என்று முன்னுரைத்தார்‌ (லூக்‌. 22:29, 30). அவர்‌ ஏற்படுத்திய விசேஷித்த 
இராப்போஜனமானது பிற்பாடு அவரது சீஷர்களால்‌-சபையில்‌ 
உள்ளவர்களால்‌ (அப்‌. 20:7; 1 கொரி. 11)-உண்ணப்பட்டது. மறுபடியும்‌ 
இது சபையே இராஜ்யமாய்‌ இருக்கின்றது என்பதைக்‌ காண்பிக்கின்றது. 

தேவனுடைய வீட்டாராகிய சபைக்கு (1 பேது. 2:6; 4:17; 1 தீமோ. 
3:15) பேதுரு எழுதிய பொழுது, அந்த வீட்டின்‌ உறுப்பினர்கள்‌ மறுபடியும்‌ 
பிறந்துள்ளதாகக்‌ கூறினார்‌ (1 பேது. 1:23). இராஜ்யத்தில்‌ பிரவேசிப்பதற்கு 
ஒருவர்‌ மறுபடியும்‌ பிறக்க வேண்டும்‌ என்று யோவான்‌ 3:3 
காண்பிக்கின்றது. இராஜ்யத்தில்‌ பிரவேசிக்க ஒருவர்‌ மேற்கொள்ளும்‌ 
செயல்பாடானது சபையின்‌ இந்த உறுப்பினர்களால்‌ பின்பற்றப்‌ 
பட்டவைகளைப்‌ போன்றதாகவே இருந்தது. இதை இன்னும்‌ அதிகமாய்‌ 





விவரிப்பதற்கு, ஒருவர்‌ இரட்சிக்கப்படும்‌ பொழுது, அவர்‌ 
சபையில்‌ சேர்க்கப்படுகின்றார்‌ (அப்‌. 2:47). ஒவ்வொரு பாவியும்‌ 
இரட்சிக்கப்படுவதற்கு விசுவாசித்து, ஞானஸ்நானம்‌ பெற வேண்டும்‌ (மாற்‌. 
16:16). சபையே இராஜ்யமாய்‌ இருப்பதால்‌, விசுவாசித்து ஞானஸ்நானம்‌ 
பெறுவது என்பது தண்ணீரிலும்‌ ஆவியிலும்‌ மறுபடியும்‌ பிறப்பதற்குச்‌ 


சமமாய்‌ உள்ளது (யோவா. 3:5). 





முடிவுரை 

சபை என்பதே இராஜ்யமாய்‌ இருக்கின்றது. “சபை”? என்ற 
வார்த்தையானது உலகிலிருந்து பிரிந்திருக்கும்‌ நிலையை 
வலியுறுத்துகின்றது. “இராஜ்யம்‌” என்பது வெளியே அழைக்கப்பட்ட 
சரீரமானது கர்த்தராகிய இயேசுவால்‌ கட்டுப்படுத்தி ஆளுகை 
செய்யப்படுவதை வலியுறுத்துகின்றது. அது உலகில்‌ இருந்து வெளியே 
அழைக்கப்பட்டு இரட்சிக்கப்பட்டவர்களால்‌ ஆனதாக உள்ளது. இவர்கள்‌ 
அதன்‌ குடிமக்களாய்‌ இருக்கின்றார்கள்‌, மற்றும்‌ இவர்கள்‌ அந்தக்‌ 
குடியுரிமையின்‌ ஈவுகளையும்‌ ஆசீர்வாதங்களையும்‌ மகிழ்ச்சியுடன்‌ அனு 
பவிக்கின்றவர்களாய்‌ இருக்கின்றார்கள்‌. 
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வேதாகமத்தின்‌ மாபெரும்‌ போதனைகள்‌ 


ஆயிரமாண்கு முன்‌ 
அரசாட்சிக்‌ கொள்கையின்‌ 


பாபங்கள்‌ 





ஆயிரமாண்டு முன்‌ அரசாட்சிக்‌ கொள்கையானது அபாயமான ஒரு 
உபதேசமாகும்‌ என்று நான்‌ கருதுவதை இப்பாடத்தின்‌ தலைப்பானது 
திட்டவட்ட மாகவே உணர்த்துகின்றது. நான்‌ இப்படி நினைப்பதற்குக்‌ 
காரணங்கள்‌ உள்ளன. இந்த உபதேசத்தின்‌ பல்வேறு கொள்கைகளில்‌ சில 
உபதேசங்கள்‌ சத்திய சுவிசேஷத்கைக்‌ கவிழ்த்துப்போடுவனவாகவும்‌, புதிய 
ஏற்பாட்டு உபதேசத்தின்‌ வேர்‌ ஆதாரத்தையே தாக்குபவைகளாகவும்‌ 
இருப்பதை நான்‌ காண்கின்றேன்‌. 

மேலும்‌, ஆயிரமாண்டு முன்‌ அரசாட்சிக்‌ கொள்கையின்‌ கனிகள்‌ 
சிலவற்றை அதன்‌ வழிபாட்டாளர்களின்‌ வாழ்வில்‌ நான்‌ 
கண்டிருக்கின்றேன்‌. ஒரு காலத்தில்‌ மாபெரும்‌ சுவிசேஷ சத்தியத்திற்காகத்‌ 
தாங்கள்‌ போராடியதை மறந்து விடும்‌ அளவுக்கு மனிதர்கள்‌ இந்த 
உபதேசத்தில்‌ மயங்யெவர்கள்‌ ஆகின்றார்கள்‌. அவர்கள்‌ ஆயிரம்‌ ஆண்டு 
முன்‌ அரசாட்சிக்‌ கொள்கையை பேசி பிரசங்கித்து, அதைப்‌ பற்றி 
எழுதுவார்கள்‌. அதன்‌ மீது வெறி கொள்ளுமளவு அவர்கள்‌ ஈடுபாடு 
கொள்கின்றார்கள்‌. ஆயிரமாண்டு முன்‌ அரசாட்சிக்‌ கொள்கையானது 
அவர்களைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ பிரசங்கிக்கப்பட வேண்டிய மிக 
முக்யெமான செய்தியாகின்றது. அதற்குப்‌ புகலிடம்‌ தர மறுக்கும்‌ சபைகளை 
அவர்கள்‌ தவிர்த்து, வேறு எந்த வகையிலும்‌ உபதேச வேறுபாடு 
இருந்தாலும்‌, இந்த போதனையை ஏற்றுக்‌ கொள்கின்ற மற்றவர்களை 
அவர்கள்‌ நாடுகின்றார்கள்‌. 


ஆயிரமாண்டு முன்‌ அரசாட்சி உபதேசம்‌ 
எதிர்காலத்தில்‌ இப்பூமியில்‌ ஆயிரம்‌ ஆண்டுக்காலம்‌ அலெ உலக 
அளவிலான நீதியுள்ள அரசாட்சி உண்டாகியிருக்கும்‌ என்பதே 





ஆயிரமாண்டு முன்‌ அரசாட்சிக்‌ கொள்கையின்‌ போதனையாகும்‌. அந்தப்‌ 
போதனையின்படி, கிறிஸ்து அந்தக்‌ காலத்திற்கு முன்‌ பூமிக்கு மறுபடியும்‌ 
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வந்து அந்தக்‌ கால முழுவதிலும்‌ பூமியில்‌ அரசாண்டு கொண்டிருக்க 
வேண்டியதாய்‌ உள்ளது. மற்ற கருத்துக்களும்‌ உட்பட்டிருக்கின்றன. 
ஆனால்‌ இதுவே ஒரு சுருக்கமான மேல்‌ கண்ணோட்டமாகும்‌. 
வேதாகமமானது பல வழிமுறைகளில்‌ இந்த உபதேசத்தை 
மறுக்கின்றது. அது கர்க்ககரிசனத்தின்படியான இராஜ்யமானது ஏற்கனவே 
நிலைநாட்டப்பட்டுள்ளகைக்‌ காண்பிக்கின்றது. அது, கிறிஸ்து இப்பொழுது 
தாவீதின்‌ அரியணையிலிருந்து ஆளுகை செய்கின்றார்‌ என்று 





காண்பிக்கின்றது. இந்தக்‌ கருத்துக்கள்‌, அக்கோட்பாட்டை மறுக்கின்றன, 





மற்றும்‌ அவைகள்‌ வேதவசனப்‌ பகுதிகளினால்‌ தெளிவாகப்‌ போதிக்கப்‌ 
படுகின்றன. 

உருவகமான மற்றும்‌ மறைபொருளான வசனப்‌ பகுதிகள்‌ தெளிவான 
வசனப்‌ பகுதிகளின்‌ வெளிச்சத்தில்‌ விளக்கம்‌ தரப்பட வேண்டும்‌ என்பது 
வேதாகமப்‌ படிப்பின்‌ ஒரு விதியாகும்‌ என்பது பொதுவாக ஒப்புக்‌ 
கொள்ளப்பட்டுள்ளது. இருப்பினும்‌, ஆயிரம்‌ ஆண்டு முன்‌ அரசாட்சிக்‌ 
கொள்கையாளர்கள்‌ முதலில்‌ உருவக வசனப்‌ பகுதிகளுக்கு விளக்கம்‌ தந்து, 
பிறகு தெளிவான வசனப்‌ பகுதிகளை அவ்விளக்கத்திற்கு இணங்கச்‌ செய்ய 
முயற்சிக்கின்றார்கள்‌ அல்லது கெளிவான வசனப்‌ பகுதிகள்‌ முழுவதையும்‌ 
அவர்கள்‌ புறக்கணித்து விடுகின்றார்கள்‌. 

ஆயிரமாண்டு முன்‌ அரசாட்சிக்‌ கொள்கையாளர்கள்‌ வேதாகமத்தைத்‌ 
தாங்கள்‌ பெரிதும்‌ விசுவாசிப்பதாகப்‌ பெருமையடித்துக்‌ கொள்கின்றார்கள்‌ 
மற்றும்‌ அவர்கள்‌, மற்றவர்களை அந்த அளவு விசுவாசமற்றவர்கள்‌ என்று 
குற்றம்‌ சாட்டுகின்றார்கள்‌. உருவக நடையிலான கூற்று உருவகமேயாகும்‌ 
என்று ஒருவர்‌ நம்பும்போது அவர்‌ வேதாகமத்தை விசுவாசிப்பதில்லை 
என்று அவர்கள்‌ நினைப்பதாகக்‌ காணப்படுகின்றது. முதலில்‌ உருவக 
நடையிலான வசனப்‌ பகுதிகளுக்கு விளக்கம்‌ தந்துவிட்டுப்‌ பிறகு 
தெளிவான வசனப்‌ பகுதிகளை அதற்கு இணங்க வைக்க முயற்சி 
செய்வதென்பது எவ்வகையிலும்‌ சத்தியத்தை அடைய வழி வகுக்காது. 
மாறாக இது, எந்த விலை கொடுத்தும்‌ தவறான கோட்பாட்டைப்‌ 
பராமரிக்கச்‌ செய்கின்ற ஒரு முயற்சியே ஆகும்‌. 

ஆயிரமாண்டு முன்‌ அரசாட்சி உபதேசமானது அதை 
விசுவாசிப்பவர்கள்‌ மற்ற எந்த உபதேசத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ - இரட்சிப்பின்‌ 
திட்டம்‌, இரத்தத்தைக்‌ கிரயம்‌ கொடுத்துப்‌ பெற்ற சபை போன்ற 
உபதேசங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ - அந்த உபதேசத்தை அதிகமாய்ப்‌ பற்றிக்‌ 
கொள்வதை உறுதிப்படுத்துகன்றது. இந்தக்‌ கோட்பாடானது இதன்‌ 
ஆதரவாளர்கள்‌ “சபையின்‌ யுகம்‌” மற்றும்‌ கர்த்தருடைய சபைக்குத்‌ 





தொடர்பான உபதேசங்களை இரண்டாம்‌ பட்சமாய்க்‌ கருதுவதற்குக்‌ 
காரணமாகின்றது. இது எப்படிச்‌ செய்யப்படுகிறது என்பதை நாம்‌ 
காண்போம்‌. 
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ஆயிரமாண்டு முன்‌ அரசாட்சிக்‌ 
கொள்கையாளர்களின்‌ செயல்‌ முறைகளும்‌ 


யுக்திகளும்‌ 

ஆயிரமாண்டு முன்‌ அரசாட்சிக்‌ கொள்கையாளர்கள்‌ இராஜ்யத்தைப்‌ 
பற்றி முன்னுரைக்கும்‌ பழைய ஏற்பாட்டு வேதவசனப்‌ பகுதிகளை 
வாசிக்கின்றனர்‌ மற்றும்‌ யோவானும்‌ இயேசுவும்‌ இராஜ்யம்‌ “சமீபமாயிற்று” 
என்று அறிவித்ததையும்‌ அவர்கள்‌ அறிந்துள்ளனர்‌. இருப்பினும்‌ 
இராஜ்யமானது நிலைநாட்டப்படவில்லை, ஆனால்‌ தள்ளிப்‌ போடப்‌ 
பட்டுள்ளது என்ற முடிவுக்கு வருகின்றார்கள்‌. அது இயேசுவால்‌ கள்ளிப்‌ 
போடப்பட்டது என்றோ அல்லது கள்ளிப்‌ போடப்பட்டகைக்‌ குறிப்பால்‌ 
உணர்த்துகின்ற தாகவோ ஏதேனும்‌ வேதவசனப்‌ பகுதி உள்ளதா? இல்லை. 
பிறகு எப்படி அவர்கள்‌ இந்தக்‌ கருத்தைப்‌ பெற்றார்கள்‌? அவர்கள்‌, 
இராஜ்யம்‌ மற்றும்‌ அரியணை பற்றிய பழைய ஏற்பாட்டு வேதவசனப்‌ 
பகுதிகளை வாசித்து, பூமிக்குரிய, உலகாதாயமான ஆளுகையொன்று 
முன்னுரைக்கப்பட்டுள்ளதாக முடிவுக்கு வருகின்றனர்‌. யோவான்‌ மற்றும்‌ 
இயேசுவால்‌ அறிவிக்கப்பட்ட இராஜ்யத்திற்கும்‌ கூட அவர்கள்‌ அதே 
கருத்தையே நினைக்கின்றனர்‌. இயேசு ஒருக்காலும்‌ இவ்வகையான 
இராஜ்யத்தை நிலைநாட்டவில்லை என்பதை அவர்கள்‌ காண்கறொர்கள்‌, 
எனவே அவர்‌ அதைத்‌ தள்ளிப்‌ போட்டார்‌ என்று அவர்கள்‌ முடிவு 
செய்கின்றனர்‌. 

தீர்க்கதரிசிகளால்‌ முன்னுரைக்கப்பட்டதும்‌, யோவான்‌ மற்றும்‌ 
இயேசுவினால்‌ அறிவிக்கப்பட்டதுமான இராஜ்யத்தின்‌ இயல்பு பற்றி 
ஆயிரமாண்டு முன்‌ அரசாட்சிக்‌ கொள்கைக்காரர்கள்‌ தங்கள்‌ சொந்தக்‌ 
கருத்துக்கள்‌ தவறானதாயிருக்கலாம்‌ என்றுகூட எண்ணுவதாகக்‌ 
காணப்படவில்லை. தானியேல்‌ 2:44ல்‌ இராஜ்யம்‌ முன்னு 
ரைக்கப்பட்டதென்றும்‌, அது ரோம ராஜ்யத்தின்‌ நாட்களில்‌ நிலைநாட்டப்‌ 
படும்‌ என்று அதில்‌ முன்னுரைக்கப்பட்டதென்றும்‌ அவர்கள்‌ கூறுகின்றனர்‌. 
இராஜ்யத்தை நிலைநாட்டும்‌ விருப்பத்துடன்தான்‌ இயேசு வந்தார்‌ என்றும்‌ 
அவர்கள்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ளுகின்றனர்‌. இருப்பினும்‌, யூதர்கள்‌ அந்த 
இராஜ்யத்திற்கு ஆயத்தமாயிராததால்‌ மற்றும்‌ அவர்கள்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளமாட்டார்கள்‌ என்பதால்‌ இயேசு அதைத்‌ தள்ளிப்‌ போடுவது 
அவசியமாயிற்று என்று அவர்கள்‌ உரிமை கோருகின்றனர்‌. 

ஆயிரமாண்டு முன்‌ அரசாட்சிக்‌ கொள்கையாளர்களின்‌ கருத்துப்படி, 
ரோமாபுரியானது புத்துயிர்ப்புப்‌ பெற்று, மீண்டும்‌ ஒருமுறை இந்தப்‌ 
பூமியை ஆளுகை செய்யும்‌. தானியேல்‌ 2:44ன்‌ நிறைவேற்றத்தை 
அளிப்பதற்காக அவர்கள்‌ இக்கருத்தைப்‌ பராமரிக்கின்றனர்‌. இரண்டாம்‌ 
உலக யுத்தத்தின்‌ போது இத்தாலியானது மறுபடியும்‌ முன்னேறலாம்‌ என்று 
காணப்பட்ட பொழுது, ஆயிரமாண்டு முன்‌ அரசாட்சிக்‌ 





கொள்கையாளர்களின்‌ எழுதுகோல்கள்‌ தாராளமாய்ப்‌ பெருக்கெடுத்து 
எழுதின; ஆனால்‌ அதிகாரத்தின்‌ அச்சு முறிக்கப்பட்ட பொழுது அந்த 
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எழுதுகோல்கள்‌ அமைதியாயின. இயேசுவின்‌ காலத்தில்‌ இருந்த 
யூதர்களைப்‌ போலவே, ஒருங்கிணைந்த இராணுவங்களும்‌ கூட தேவனு 
டைய திட்டத்தில்‌ வெறுப்புக்‌ கொண்டன என்பது உண்மையாய்‌ இருக்க 
முடியுமா? 

இவ்விஷயங்களில்‌ தேவனுடைய தாமதத்தைத்‌ தாங்கள்‌ புரிந்து 





கொள்ளவில்லை என்று ஆயிரமாண்டு முன்‌ அரசாட்சிக்‌ 
கொள்கையாளர்கள்‌ கூறுகின்றனர்‌. கர்த்தருக்கு ஒரு திட்டத்தை அவர்கள்‌ 
பண்புபடுத்தி, ஒரு நிகழ்ச்சியானது நடக்கத்‌ தவறும்‌ பொழுது கர்த்தர்‌ தமது 
திட்டத்தை கள்ளி வைத்துவிட்டார்‌ அல்லது மாற்றிக்‌ கொண்டு விட்டார்‌ 
என்று அவர்கள்‌ முடிவு செய்வதாகக்‌ காணப்படுகின்றது. இதற்குப்‌ பதிலாக 
அவர்கள்‌, தேவனுடைய திட்டத்தைப்‌ பற்றிய தங்கள்‌ கருத்து தவறானது 
என்ற முடிவை ஏன்‌ அடைவதில்லை? 





ஆயிரமாண்டு முன்‌ அரசாட்சிக்‌ கொள்கையின்‌ 
உட்கருத்துக்கள்‌ 

பழைய ஏற்பாட்டுத்‌ தீர்க்கதரிசனத்தின்‌ இராஜ்யமானது 
நிலைநாட்டப்பட்டுள்ளது. எபி. 12:28; கொலோ. 1:13 மற்றும்‌ வெளி. 1:9 
போன்ற வசனப்‌ பகுதிகளில்‌ இது கேள்விக்கிடமின்றிச்‌ சுட்டிக்‌ 
காட்டப்பட்டுள்ளது. இவ்வசனப்‌ பகுதிகள்‌ இராஜ்யம்‌ உள்ளது என்று 
வெறுமனே மறைமுகமாய்ச்‌ சுட்டிக்காட்டுவதில்லை; அதை இவைகள்‌ 
அறிவிக்கன்றன. எபி. 12:28ல்‌, “.. அசைவில்லாத ராஜ்யத்தைப்‌ பெறுகிறவார்‌ 
களாகிய நாம்‌ ...” என்று கூறப்படுகின்றது. கொலோ. 1:13ல்‌ பவுலின்‌ 
கூற்றானது தேவன்‌ நம்மை “தமது அன்பின்‌ குமாரனுடைய ராஜ்யத்திற்கு 
உட்படுத்தினவராய்‌” இருக்கின்றார்‌ என்பதைக்‌ தோற்றுவிக்கன்றது. வெளி. 
1:9ல்‌ யோவான்‌ தாம்‌ “ராஜ்யத்திற்கு உடன்‌ பங்காளனாய்‌ இருக்கிற” 
சகோதரன்‌ என்று அறிவித்தார்‌. 

தாவீதின்‌ அரியணையில்‌ வீற்றிருக்கச்‌ செய்யும்படி கிறிஸ்துவை தேவன்‌ 
எழுப்பினார்‌ (அப்‌. 2:30, 31); “தாம்‌ கிறிஸ்துவை மரித்தோரிலிருந்து எழுப்பி 
... அவரை உன்னதங்களில்‌ தம்முடைய வலது பாரிசத்தில்‌ உட்காரும்படி 
செய்து,” (எபே. 1:19, 21) என்று வாசிக்கின்றோம்‌. கிறிஸ்து, “தம்மாலே 
தாமே நம்முடைய பாவங்களை நீக்கும்‌ சுத்திகரிப்பை உண்டு பண்ணி, 
உன்னதத்திலுள்ள மகத்துவமானவருடைய வலது பாரிசத்திலே 
உட்கார்ந்தார்‌” (எபி. 1:3). தாவீதின்‌ கூடாரமானது (அப்‌. 15:14-17) 





ஆவிக்குரிய வகையில்‌ மறுபடியும்‌ கட்டப்பட்டுள்ளது; ஆகையால்‌, 
புறஜாதியார்‌ இப்பொழுது பரிசுத்தவான்‌௧ளுடன்‌ சக குடியுரிமையை 
மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிக்கலாம்‌. மற்றும்‌, வேதவசனங்களின்‌ ஒரு ஒப்பீடானது 
கிறிஸ்துவின்‌ சபையே இராஜ்யமாகும்‌ என்று சுட்டிக்காட்டுகன்றது. 
அவருக்கு ஒரே சரீரம்‌ இருப்பதாலும்‌, அவர்‌ தமது இராஜ்யத்தின்‌ மீது 
ஆளுகை செய்து, தமது சபையின்‌ தலையாய்‌ இருப்பதாலும்‌, இரண்டும்‌ 
ஓரே சரீரமாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்ற கருத்து தொடருகின்றது (எபே. 4:4). 

ஆயிரமாண்டு முன்‌ அரசாட்சிக்‌ கொள்கையாளர்கள்‌ இராஜ்யம்‌ 


202 


நிலைநாட்டப்பட்டுள்ளது என்பதை நம்புவதில்லை, ஆனால்‌ சபை 
நிலைநாட்டப்பட்டு விட்டதென்று அவர்கள்‌ நம்புகின்றார்கள்‌, எனவே 
இராஜ்யம்தான்‌ சபை என்று அவர்கள்‌ நம்புவதில்லை என்று 
அர்த்தமாகின்றது. பிறகு அவர்களைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ தேவனுடைய 
திட்டத்தில்‌ சபையின்‌ பங்கு என்ன? 

இராஜ்யத்தைத்‌ கள்ளிப்‌ போடுவதென்று முடிவெடுக்கப்பட்ட 
பொழுது, அதற்குப்‌ பதிலாக சபை ஏற்படுத்தப்பட்டது என்று ஆயிரமாண்டு 
முன்‌ அரசாட்சிப்‌ போதனை/ உபதேசம்‌ கூறுகின்றது. இந்தக்‌ 
கோட்பாட்டின்படி, இராஜ்யம்‌ நிலை நாட்டப்பட முடியாதென்று இயேசு 
கண்ட பிறகு, சபையை நிலைநாட்டுவதில்‌ தமது விருப்பத்தை அவர்‌ 
அறிவித்தார்‌ எனப்படுகின்றது. இந்தப்‌ போதனையானது மிகச்‌ சரியான 
காயிருந்தால்‌, இயேசு சபையைக்‌ கட்டுவதாக வாக்குத்தத்தம்‌ செய்த பிறகு, 
இராஜ்யம்‌ அருகில்‌ இருப்பதாக எந்த அறிவிப்பையும்‌ கொடுத்திருப்பார்‌ 
என்று நாம்‌ எதிர்பார்க்க முடியாது. மாறாக, இவ்விஷயத்தையே நாம்‌ 
காண்கின்றோம்‌. இந்த ஒரு உண்மையே ஆயிரமாண்டு முன்‌ அரசாட்சிக்‌ 
கொள்கையை என்றென்றுமாக முற்றிலும்‌ அழித்துப்‌ போட்டு விடும்‌. 
லூக்கா 10:9ல்‌ “தேவனுடைய ராஜ்யம்‌ உங்களுக்குச்‌ சமீபமாய்‌ 
வந்திருக்கிறது?” என்று பிரசங்கிக்கும்படி எழுபது சீஷர்களுக்குக்‌ 
கூறப்பட்டது. இந்தக்‌ கூற்றானது இயேசு தமது சபையைக்‌ கட்டுவதாக 
வாக்குத்தத்தம்‌ செய்த பிறகு (மத்‌. 16:18) ஏற்படுத்தப்பட்டது. இதை நாம்‌ 
எப்படி அறிகின்றோம்‌? லூக்கா 10ல்‌ எழுபது பேருக்குத்‌ தரப்பட்ட 








வரையறைக்குட்பட்ட கட்டளையானது லூக்‌. 9ல்‌ மறுரூபமான பிறகு 
குரப்பட்டதாகும்‌. இருப்பினும்‌, இயேசு தம்‌ சபையைக்‌ கட்டுவதாகக்‌ 
கொடுத்த வாக்குத்தத்தமானது மத்‌. 16ல்‌ மறுரூபமாவதற்கு முன்னதாகக்‌ 
காணப்படுகின்றது, மறுரூபமாகுதல்‌ மத்‌. 17லும்‌ பதியப்பட்டுள்ளது. 
ஆகையால்‌, லூக்‌. 10ல்‌ இராஜ்யம்‌ சமீபித்திருப்பதாக இயேசு கூறியது அவர்‌ 
மத்‌. 16ல்‌ தமது சபையைக்‌ கட்டப்‌ போவதாகக்‌ கொடுத்த வாக்குத்‌ 
குத்தத்திற்குப்‌ பிறகு கூறப்பட்டதாகும்‌. வேறு வார்த்தைகளில்‌ 
கூறுவதென்றால்‌, இயேசு தமது சபையைக்‌ கட்டுவதாக வாக்குத்தத்தம்‌ 
செய்க பிறகும்‌ கூட இராஜ்யம்‌ “சமீபித்து” இருந்ததாக அறிவித்தார்‌. 
சபையைப்‌ பற்றிய இயேசுவின்‌ அறிவிப்பானது அவரது இராஜ்யத்தின்‌ 
வாக்குத்தத்தங்களைக்‌ கைவிடுதல்‌ என்று அர்த்தப்படவில்லை. தேவன்‌ 








சபையைக்‌ தமது சிந்தையில்‌ எப்பொழுதும்‌ கொண்டிருந்தார்‌ என்பதே 
சத்தியமாக உள்ளது. எபேசியர்‌ 3ல்‌ அதைப்‌ பற்றியும்‌ அதன்‌ 
வடிவமைப்பைப்‌ பற்றியும்‌ பவுல்‌ பேசுகையில்‌, “தேவன்‌ நம்முடைய 
கர்த்தராயெ கிறிஸ்து இயேசுவுக்குள்‌ கொண்டிருந்த அநாதி தீர்மானத்தின்‌ 
படியே” (வ. 11) என்று கூறினார்‌. அதே அதிகாரத்தில்‌ பவுல்‌ தம்முடைய 
அற்புதமான புகமுரைகள்‌ ஒன்றில்‌ “சபையிலே கிறிஸ்து இயேசுவின்‌ 
மூலமாய்த்‌ தலைமுறை தலைமுறைக்கும்‌ சதா காலங்களிலும்‌ மகிமை 





உண்டாவதாக” (வ. 21) என்று கூறினார்‌. “தலைமுறை தலைமுறைக்கும்‌” 
என்ற விளக்கத்தைக்‌ கவனியுங்கள்‌. ஆம்‌, சபை என்பது தேவனுடைய 
நித்திய தீர்மானமாயிருந்தது, அதன்‌ மூலமாகவே அவர்‌ “தலைமுறை 
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தலைமுறைக்கும்‌” மதிமைப்பட வேண்டியதாயுள்ளது. சபை என்பது 
தேவன்‌ தீர்மானித்திருந்ததின்‌ நிறைவேற்றமாகவும்‌, தீர்க்கதரிசிகள்‌ முன்னு 
ரைத்ததாகவும்‌, கிறிஸ்து அறிவித்திருந்ததாகவும்‌ இருக்கிறது என்று பவுல்‌ 
போதித்தார்‌. 

ஆயிரமாண்டு முன்‌ அரசாட்சிக்‌ கொள்கையென்பது 
உண்மையாயிருந்தால்‌, சபையானது எவ்விதம்‌ தேவனுடைய தீர்மானத்தில்‌ 
உள்ளடங்கியிருக்க முடியும்‌? அப்படி இருந்திருக்க முடியாது. பழைய 
ஏற்பாட்டின்‌ ஒரு தீர்க்ககரிசனமாவது அதற்குரியதாய்‌ எப்படி இருக்க 
முடியும்‌? ஒன்றும்‌ அப்படி இருக்க முடியாது. அந்த உபதேசத்தின்படி, 
இராஜ்யம்‌ என்பதே ஆதி தீர்மானமும்‌ திட்டமுமாய்‌ இருந்தது, ஆனால்‌ 
இராஜ்யமானது புறக்கணிக்கப்பட்ட பின்‌ அதற்குப்‌ பதில்‌ சபை ஏற்பட்டது 
என்று கூறப்படுகின்றது. 

கிறிஸ்தவ யுகம்‌ என்பது ஒரு தற்செயலான யுகமாய்‌ உள்ளதா? இது 
ஏமாற்றத்தில்‌ ஏற்பட்ட ஒன்றா? இது இராஜ்யம்‌ வரும்‌ வரையிலும்‌ 
பதிலீடாக நிரப்பப்படுவதாய்‌ உள்ளதா? இராஜ்யத்தை எதிர்பார்த்து, அந்த 
இராஜ்யத்திற்கு ஆளும்‌ வர்க்கம்‌ ஒன்றைத்‌ தயாரிப்பதில்‌ இது 
ஈடுபட்டுள்ளதா? இல்லை. 

ஆகையால்‌, ஆயிரமாண்டு முன்‌ அரசாட்சிக்‌ கொள்கையாளர்களின்‌ 
சிந்தனையில்‌ சபை, இரட்சிப்பின்‌ திட்டம்‌, மற்றும்‌ இந்த யுகத்திற்கான 
குறிப்பிடத்‌ தக்க மற்ற விஷயங்கள்‌ யாவும்‌ எப்படி ஒரு சிறிய இடத்தைப்‌ 
பெற வந்தன என்று புரிந்து கொள்ளுவது கடினமல்ல. இந்த உபதேசமானது 
தன்னிலேயே அவர்களுக்கு இந்த நிலையை ஓப்படையப்பதாய்‌ உள்ளது. 
பெரிய, உச்சபட்ச நிகழ்ச்சியானது இனி வருவதாய்‌ உள்ளது, மற்றும்‌ 
அவர்கள்‌ நிலையாக அதை எதிர்பார்த்து வாழ்ந்து கொண்டி ருக்கிறார்கள்‌. 
அந்த உச்சபட்ச நிகழ்ச்சியில்‌ அடங்கியுள்ளது என்ன? யூதத்துவத்தின்‌ 
சடங்குகள்‌ மற்றும்‌ வடிவமைப்புகள்‌ கொண்ட பூமிக்குரிய ஒரு 
இராஜ்யமானது புத்துயிர்ப்பிக்கப்படும்‌! இந்த உபதேசமானது 
கிறிஸ்தவத்தின்‌ உண்மையான ஆவியை எவ்வளவாய்க்‌ கவிழ்த்துப்‌ 
போடுவதாக உள்ளது! இது நிழலுக்குத்‌ திரும்பிப்‌ போவதாக இருக்றெது! 
இது மிகவும்‌ அபாயமானதாக இருக்கின்றது. 




















முடிவுரை 

பூமியில்‌ இன்றைய நாட்களிலும்‌, இனி என்றென்றைக்கும்‌ தேவன்‌ 
கொண்டுள்ள ஒரே இராஜ்யம்‌ சபையே ஆகும்‌. இது அவரது நித்திய 
தீர்மானத்தின்‌ ஒரு பாகம்‌ ஆகும்‌. புதிய ஏற்பாடானது இதற்கு மிக உயர்ந்த 
முக்கியத்துவத்கைக்‌ குறிப்பிடுகின்றது. இது மாபெரியதாய்‌ உள்ளது; 
இகனருகில்‌ வைக்கப்படுகின்ற மற்ற எல்லா நிறுவனங்களும்‌ உருக்‌ குறைந்து 
விடுகின்றன. இயேசு இதன்‌ மீது ஆளுகை செய்கின்றார்‌. அவர்‌ 
உன்னதங்களில்‌ தாவீதின்‌ அரியணையிலிருந்து அரசராக ஆளுகை 
செய்கின்றார்‌. எல்லா சத்துருக்களும்‌ அவருக்குப்‌ பாதபடியாகும்‌ வரைக்கும்‌ 
அவர்‌ ஆளுகை செய்ய வேண்டும்‌. பரிகரிக்கப்பட வேண்டிய “கடைசிச்‌ 
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சத்துரு மரணம்‌” ஆகும்‌ (1 கொரி. 15:25, 26). கடைசி நாளில்‌ தீயோர்‌ மற்றும்‌ 
நீதிமான்கள்‌ யாவரும்‌ உயிர்ப்பிக்கப்படுவதினால்‌ அது அழிக்கப்படும்‌ 
(யோவா. 5:28, 29: 6:44; 12:48). 

அப்‌. 24:15ல்‌ கூறப்பட்டுள்ளபடியான ஒரு “உயிர்த்தெழுதல்‌?” 
இருக்கும்‌. நீதிமான்களுக்கு ஒன்றும்‌ அநீதிமான்களுக்கு ஒன்றுமாக 
ஆயிரமாண்டு இடைவெளியால்‌ பிரிக்கப்பட்ட இரண்டு 
உயிர்த்தெழுதல்கள்‌ இருக்காது. கடைசி நாளில்‌ மரித்தோர்‌ 
உயிர்த்தெழுப்பப்படும்‌ போது கடைசிச்‌ சத்துரு அழிக்கப்படுகின்றான்‌, 
கிறிஸ்து, பிதாவாகிய தேவனிடத்தில்‌ இராஜ்யத்தை ஒப்புக்‌ கொடுப்பார்‌. 
இந்த இராஜ்யமே பாதாளத்தின்‌ வாசல்களால்‌ மேற்கொள்ள முடியாதபடி 
எதிர்த்து நிற்கின்றதாக - அசையாத இராஜ்யமாக - வும்‌, என்றென்றைக்கும்‌ 
நிலைத்திருக்கின்ற இராஜ்யமாகவும்‌ உள்ளது. 

ஆத்துமாவுக்கு ஒரு இல்லிடம்‌ உண்டு என்று கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
விசுவாசிக்கின்றனர்‌, அந்த இல்லிடத்தை அவர்கள்‌ எதிர்‌ 
நோக்குகின்றார்கள்‌. அது பூமிக்குரிய வாசஸ்தலத்திற்கான நம்பிக்கையல்ல, 
ஆனால்‌ “அழியாததும்‌ மாசற்றதும்‌ வாடாததுமாகிய ... உங்களுக்கு அந்தச்‌ 
சுதந்தரம்‌ பரலோகத்தில்‌ வைக்கப்பட்டி ருக்கிறது” (1 பேது. 1:4, 5). 
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என்‌ இராஜ்யம்‌ 
இவ்வுலகத்தீற்குரியகுல்ல”” 





சனதெரீன்‌ சங்கத்தாரின்‌ முன்‌ நடந்த விசாரணையில்‌ இயேசு 
தேவதூஷணம்‌ கூறியதாகக்‌ குற்றம்‌ சாட்டப்பட்டார்‌ (மத்‌. 26:65). அவர்‌ 
மக்களின்‌ நீதிமன்றத்தின்‌ முன்‌ கொண்டு வரப்பட்ட பொழுது, ஒரு புதிய 
குற்றச்சாட்டு அவசியமாய்‌ இருந்தது. அவர்கள்‌, “இவன்‌ தன்னைக்‌ கிறிஸ்து 
என்னப்பட்ட ராஜாவென்றும்‌, ராயருக்கு வரி கொடுக்க வேண்டுவதில்லை 
யென்றும்‌ சொல்லி, ஜனங்களைக்‌ கலகப்படுத்தக்‌ கண்டோம்‌” (லூக்‌. 23:2) 
என்று கூறினார்கள்‌. விசாரணையின்‌ போது இயேசுவினிடத்தில்‌ பிலாத்து, 
“நீ யூதருடைய ராஜாவா?” என்று கேட்டார்‌, இயேசு, “என்‌ இராஜ்யம்‌ 
இவ்வுலகத்திற்குரியதல்ல” என்று பதில்‌ கூறினார்‌ (யோவா. 18:33-37ஐக்‌ 
காணவும்‌). 

சுவிசேஷ நூல்களில்‌ கிறிஸ்துவின்‌ இராஜ்யம்‌ பற்றிய மூன்று தலை 
சிறந்த பண்புகள்‌ வெளிப்படுத்தப்படுகின்றன, அவை இராஜ்யமானது 
இவ்வுலகத்திற்குரியதல்ல என்ற அவரது அறிவிப்பை வலியுறுத்துகின்றன. 


குடிமையியல்‌ இராஜ்யம்‌ அல்ல 

கிறிஸ்துவின்‌ இராஜ்யமானது அதன்‌ இயல்பில்‌ இவ்வுலகத்‌ 
திற்குரியதாய்‌ இருப்பதில்லை. அது குடிமையியல்‌ வகையைச்‌ சேர்ந்ததல்ல. 
கிறிஸ்து உலகியல்‌ சார்ந்த அரசரல்ல; ஆகையால்‌ அவர்‌ இராயனுக்குப்‌ 
போட்டியாளராய்‌ இருந்ததில்லை. பவுல்‌ விளக்கப்படுத்தியபடி அது, 
“தேவனுடைய இராஜ்யம்‌ புசிப்பும்‌ குடிப்புமல்ல” (ரோமர்‌ 14:17). இயேசு, 
“தேவனுடைய இராஜ்யம்‌ பிரத்தியட்சமாய்‌ வராது” லூக்‌. 17:20) என்று 
கூறினார்‌. அதன்‌ இயல்பானது உடல்‌ சார்ந்ததாய்‌ இராமல்‌, அவிக்குரியதாய்‌ 
இருக்கும்‌. இது இராஜ்யத்தின்‌ இயல்பு பற்றிய ஆயிரமாண்டு முன்‌ 
அரசாட்சிக்‌ கருத்தை மறுக்கின்றது. 

கிறிஸ்துவின்‌ இராஜ்யத்தினுடைய இயல்பானது இது பூமியின்‌ 
இராஜ்யங்களுடன்‌ ஓன்றிணைக்கப்படாதது என்ற உண்மையையும்‌ 
வலியுறுத்துகின்றது. சபையும்‌ அரசும்‌ தனித்தனியே வைக்கப்பட வேண்டும்‌; 
இவ்விரண்டையும்‌ ஒன்று கலக்க முடியாது. அவைகளின்‌ சாரத்திலேயே 
அவைகள்‌ மாறுபட்டவைகளாய்‌ உள்ளன. ஒருவர்‌ இவ்விரு இராஜ்யங்‌ 
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களிலும்‌ குடிமகனாய்‌ இருக்க முடியும்‌. அவர்‌ இராயனுக்குரியதையும்‌ 
தேவனுக்குரியதையும்‌ செலுத்த வேண்டும்‌ (மத்‌. 22:17-21; ரோமர்‌ 13:7; 
1 பேது. 2:17). 

பூமிக்குரிய வகையிலேயே சிந்தனை கொண்டிருந்த பிலாத்துவுக்கு 
இயேசுவின்‌ பதிலானது எந்த ஒரு கருத்தையும்‌ ஏற்படுத்தவில்லை. 
“அப்படியானால்‌ நீ ராஜாவோ?” (யோவா. 18:37) என்று அவர்‌ கேட்டார்‌. 
உலகியல்‌ ரீதியாக மட்டும்‌ சிந்திக்கின்றவர்களுக்கு இந்த இராஜ்யத்தைப்‌ 
பற்றிய மாபெரும்‌ சத்தியங்கள்‌ எந்தக்‌ கருத்தையும்‌ ஏற்படுத்துவதில்லை. 


உலகிற்குரிய தந்திரங்களால்‌ ஆனதல்ல 

கிறிஸ்துவின்‌ இராஜ்யமானது இந்த உலகம்‌ பயன்படுத்துகின்ற 
தந்திரங்களால்‌ ஆனதல்ல. உண்மையில்‌ இதைச்‌ சார்ந்த பல விஷயங்களில்‌ 
உலக ஞானம்‌ கட்டளையிடுவதற்கு நேர்‌ மாறானதாக தெய்வீக 
விஷயங்கள்‌ /நடைமுறைகள்‌ உள்ளன. 

அரசரின்‌ பிறப்பும்‌ அவரது இல்லத்தின்‌ வாழ்க்கைச்‌ சூழ்நிலையும்‌ 
உலகத்தின்‌ எதிர்பார்ப்பிலிருந்து மிகவும்‌ மாறுபட்ட வழிமுறையில்‌ 
இருந்தன. அவரது பிறப்பானது எவ்வளவு மறைவானதாக, எவ்வளவு 
தாழ்மையானதாக, தாழ்ந்த நிலையுடையதாக ஆயிற்று. அவருக்கு 
அரண்மனை எதுவும்‌ இல்லை, ஒரு நகருக்குள்‌ நுழையும்‌ போது இசையுடன்‌ 
ஊர்வலம்‌ செல்லவில்லை, அவருக்கு பணி செய்வதற்குப்‌ பிரபுக்களும்‌ 
பணிப்‌ பெண்களும்‌ இல்லை. இழிவாகக்‌ கருதப்பட்ட நாசரேத்தில்‌ இருந்த 
ஒரு எளிய தச்சுப்‌ பட்டறையை உங்கள்‌ மனதில்‌ சித்தரித்துப்‌ பாருங்கள்‌. 
நாத்தானியேல்‌ தமது காலத்தில்‌ இருந்த பொதுவான உணர்வுக்‌ கருத்தைக்‌ 
குரலாய்க்‌ கொடுத்தார்‌: “நாசரேத்திலிருந்து யாதொரு நன்மை உண்டாகக்‌ 
கூடுமா?” (யோவா. 1:46). 

இயேசு தமது இராஜ்யத்தைத்‌ தொடங்குவதில்‌ உதவியாய்‌ இருப்பதற்கு 
ஒரு குழுவைத்‌ தேர்ந்தெடுத்தார்‌. அவர்‌ பணக்கார மனிதர்களையோ, 
குத்துவ ஞானிகளையோ அல்லது அரசியலாளர்களையே 
தேர்ந்தெடுக்கவில்லை, ஆனால்‌ பொதுவான வாழ்க்கையில்‌ இருந்த ஏழை 
மனிதர்களைத்‌ தேர்ந்தெடுத்தார்‌.விரைவிலேயே இந்த உலகத்தின்‌ செல்வம்‌, 
புகழ்‌, செல்வாக்கு ஆகியவை ஒன்றிணைந்து அவருக்கு எதிராக அணி 
வகுத்து நின்றன (அப்‌. 4:26, 27). உலக ஞானம்‌ தேர்ந்தெடுக்கக்‌ கூடிய 
குழுவிலிருந்து எவ்வளவு மாறுபட்டதாக இயேசு தேர்ந்தெடுத்த குழு 
இருந்தது! உலக நோக்கில்‌, அவர்கள்‌ வெற்றி பெறும்‌ வாய்ப்பெதுவும்‌ 
இல்லாதவர்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌. 

எருசலேமில்‌ இதன்‌ தொடக்கத்தைப்‌ பற்றிக்‌ கவனிப்போம்‌ (அப்‌. 2). 
அங்கு அப்போஸ்தலர்கள்‌ வெற்றிகொள்ளும்‌ தங்கள்‌ முகல்‌ பிரசங்கத்தைப்‌ 
பிரசங்கித்தார்கள்‌. அடுத்த அரை நூற்றாண்டு காலத்தில்‌ நாம்‌ அவர்களைப்‌ 
பின்‌ தொடர்ந்து காண்கையில்‌, இதோ கடுகு விதையானது ஒரு மரமாக 
ஆனதைக்‌ காண்கின்றோம்‌ (மத்‌. 13:31, 32). என்ன ஆச்சரியமான வெற்றி! 
அவர்களின்‌ பலம்‌ “உலகத்திற்குரியதாய்‌” இருந்ததா? இல்லவே இல்லை! 
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மனிதத்திற்கு மேலான ஒரு பலம்‌ அவர்களின்‌ முயற்சிகளுக்குப்‌ பின்னால்‌ 
இருந்தது. முதல்‌ நூற்றாண்டுச்‌ சீஷர்களின்‌ வெற்றிக்கு இது ஒன்று மட்டுமே 
கருத்துருவான விளக்கமாய்‌ உள்ளது, மற்றும்‌ அவர்கள்‌ இந்த 
“உலகத்திற்குரியதாய்‌ இராத” ஒரு செய்தியைப்‌ பிரசங்கித்தார்கள்‌ என்பதே 
உண்மையாகும்‌. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ வெற்றிக்கு “இவ்வுலகத்தினுடையதாய்‌ 
இராத” ஒரு வல்லமையின்‌ மீது சார்ந்திருந்தார்கள்‌. 

இந்த இராஜ்யத்திற்குள்‌ அனுமதி பெறுவதற்கான நிபந்தனைகள்‌ 
என்னவாயிருந்தன? அது ஆரம்பமான நாளின்‌ போது, பேதுரு தனது 
பிரசங்கத்தினால்‌ குற்றம்‌ உணர்த்தப்பட்டு, நம்பிக்கை 
ஏற்படுத்தப்பட்டவர்களிடத்தில்‌, “மனந்திரும்பி, ஒவ்வொருவரும்‌ 
பவமன்னிப்புக்கென்று இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ நாமத்தினாலே ஞானஸ்நானம்‌ 
பெற்றுக்‌ கொள்ளுங்கள்‌, ...” (அப்‌. 2:38) என்று கூறினார்‌. நிச்சயமாக உலக 
ஞானமானது விசுவாசம்‌, மனந்திரும்புதல்‌, ஞானஸ்நானம்‌ ஆகியவற்றை 
இராஜ்யத்திற்குள்‌ வரும்‌ வழிமுறையாக ஆலோசனை கூறுவதில்லை. 
மனிதத்துவ ஞானமானது ஞானஸ்நானத்தை ஆலோசனையாகக்‌ 
கூறியிருக்காது! அது தொடக்க நடவடிக்கையாக ஞானஸ்நானத்திற்கு 
எதிராகக்‌ கலகம்‌ கூடச்‌ செய்கின்றது. இருப்பினும்‌, இது அதி சீஷர்களினால்‌ 
- எருசலேமில்‌ மட்டுமின்றி, ஒவ்வொரு இடத்திலும்‌ - முன்‌ வைக்கப்பட்ட 
திட்டமாயிருந்தது (அப்‌. 8:12, 38; 9:18; 10:48; 16:31-34; 18:8; 19:5). இது 
“உலகத்தினால்‌ உண்டான” இராஜ்யம்‌ அல்ல. 

இத்துடன்‌ நாம்‌, ஆதி சீஷர்கள்‌ இதன்‌ அரசரின்‌ மரணத்தின்‌ நினைவாக 
ஒரு செயலைக்‌ கடைப்பிடித்ததையும்‌ காண்கின்றோம்‌. இது ஒரு 
எளிய விருந்தான கர்த்தரின்‌ பந்தியாகும்‌ (லூக்‌. 22:29, 30; அப்‌. 20:7; 
மாற்‌. 14:22-24): அப்பமானது அவருடைய சரீரத்தின்‌ நினைவாகவும்‌, 
திராட்ச இரசமானது அவருடைய இரத்தத்தின்‌ நினைவாகவும்‌ உள்ளது. 
இத்தகைய ஒரு நினைவுச்‌ சின்னமா மனிதத்துவ ஞானத்தினால்‌ 
உயர்த்தப்பட்டிருக்கும்‌? கர்த்தருடைய பந்தியை மனிதர்‌ தொடங்கவில்லை 
என்பது முடிவான கருத்தாக உள்ளது. இது மனிதத்துவமானதல்ல, ஆனால்‌ 
தெய்வீகமானதாகும்‌! 

தேவனுடைய செயல்களுக்கு ஆதாரமாயுள்ள மாபெரும்‌ 
கொள்கையொன்றை பவுல்‌ குறிப்பிட்டார்‌: 


ஞானிகளை வெட்கப்படுத்தும்படி தேவன்‌ உலகத்தில்‌ 
பைத்தியமானவைகளைக்‌ தெரிந்து கொண்டார்‌; பலமுள்ளவைகளை 
வெட்கப்படுத்தும்படி தேவன்‌ உலகத்தில்‌ பலவீனமானவைகளைக்‌ 
தெரிந்து கொண்டார்‌. ... மாம்சமான எவனும்‌ தேவனுக்கு முன்பாகப்‌ 
பெருமை பாராட்டாதபடிக்கு அப்படிச்‌ செய்தார்‌ (1 கொரி. 1:27-29). 


மேலும்‌ அவர்‌, “சலுவையைப்‌ பற்றிய உபதேசம்‌ கெட்டுப்‌ 
போகிறவர்களுக்குப்‌ பைத்தியமாயிருக்கிறது” (1 கொரி. 1:18) என்றும்‌ 
எழுதினார்‌. கிறிஸ்துவின்‌ இராஜ்யமானது பலரது ஞானத்தின்‌ தர 
அளவைகளுக்கு ஏற்புடையதாயிராததால்‌ அவர்களுக்கு அது 
இடறுதலுண்டாக்குவதாக உள்ளது. இந்த இராஜ்யமானது “இந்த 
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உலகத்திற்குரியதல்ல?* என்பதை எப்பொழுதும்‌ நாம்‌ நினைவில்‌ 
வைத்திருப்போம்‌. மதியீனமானவர்கள்‌ ஞானவான்களாகும்படியான 
தெரிந்து கொள்ளுதல்களையே தேவன்‌ ஏற்படுத்தினார்‌. 


சேருமிடம்‌ பூமிக்குரியதல்ல 

நிறைவாக, இராஜ்யத்தின்‌ சேருமிடம்‌ இவ்வுலகத்திற்குரியதல்ல. இது 
“என்றென்றைக்கும்‌ அழியாத” ஆனால்‌ “தானோ என்றென்றைக்கும்‌ 
நிற்கும்‌” ஒரு இராஜ்யமாகும்‌ (தானி. 2:44). “அவருடைய இராஜ்யத்துக்கு 
முடிவிராது” என்று லூக்கா 1:33 கூறுகிறது. எபி. 12:28ல்‌ நாம்‌, “அசைவில்லாத 
இராஜ்யத்தைப்‌ பெறுகறவர்களாகிய நாம்‌” என்று வாசிக்கின்றோம்‌. 
அசையக்‌ கூடிய இராஜ்யங்கள்‌ மற்றும்‌ தோன்றி மறைகின்ற அதிகாரங்கள்‌ 
ஆகியவற்றின்‌ மத்தியில்‌, உலகமானது அக்கினிக்கு இரையாகி, பஞ்ச 
பூதங்களும்‌ வெந்து உருகிப்‌ போகும்போதும்‌ என்றென்றும்‌ நிலைத்து 
நிற்கும்‌ ஒரு இராஜ்யத்தைப்‌ பற்றி அறிவது ஆறுதல்‌ உள்ளதாயிருக்கின்றது. 








முடிவுரை 

இந்த இராஜ்யத்தின்‌ குடிமகனாய்‌ இருக்கும்‌ ஈவானது நீங்கள்‌ இதை 
விரும்பினால்‌ உங்களுடையதாய்‌ இருக்கின்றது. இந்த இராஜ்யத்தில்‌ அனு 
மதி பெறுவதற்கான நிபந்தனைகள்‌ இந்த இராஜ்யம்‌ நிலைநாட்டப்பட்ட 
போது இருந்தது போலவே இப்பொழுதும்‌ உள்ளது. அந்த நிபந்தனைகள்‌ 
யாவை? ஒருவர்‌ கிறிஸ்தவராகும்‌ பொழுது அந்த இராஜ்யத்தில்‌ 
பிரவேசிக்கின்றார்‌. நாம்‌ “இராஜ்யத்தில்‌ பிரவேசிக்க வேண்டுமென்றால்‌” 
“ஜலத்தினாலும்‌ ஆவியினாலும்‌ பிறக்க வேண்டுமென்று” இயேசு கூறினார்‌ 
(யோவா. 3:5). அவர்‌ தமது ஊழியத்தின்‌ முடிவில்‌ இதே விஷயத்தையே 
வேறொரு வழிமுறையில்‌, “விசுவாசமுள்ளவனாகி ஞானஸ்நானம்‌ 
பெற்றவன்‌ இரட்சிக்கப்படுவான்‌” (மாற்‌. 16:16) என்று கூறினார்‌. 
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“எந்த அக்காருக்கனளால்‌?”” 





ஒரு நாள்‌ இயேசு ஆலயத்தில்‌ போதித்துக்‌ கொண்டிருக்கையில்‌, 
பிரதான ஆசாரியர்களும்‌ மூப்பர்களும்‌ அவரிடத்தில்‌ வந்து, “நீர்‌ எந்த 
அதிகாரத்தினால்‌ இவைகளைச்‌ செய்கிறீர்‌? இந்த அதிகாரத்தை உமக்குக்‌ 
கொடுத்தவர்‌ யார்‌?” என்று கேட்டார்கள்‌ (மத்‌. 21:23). இயேசு அவர்களின்‌ 





கேள்விக்குப்‌ பதில்‌ அளிக்க மறுத்து விட்டார்‌; அவர்களின்‌ நோக்கம்‌ 
தீயதென்று அவர்‌ அறிந்தார்‌. இருப்பினும்‌ இது நல்லதொரு கேள்வியாகவே 
உள்ளது, மற்ற வேளைகளில்‌ இயேசு இதற்குப்‌ பதில்‌ அளித்தார்‌. 
அவருடைய போதனை அவருடைய பிதாவினிடத்திலிருந்து வந்ததென்று 
அவர்‌ அறிவித்தார்‌. 

இன்றைய நாட்களில்‌, மதரீதியான நடைமுறை ஒவ்வொன்றைப்‌ 
பற்றியும்‌ இதே போன்ற கேள்விகளைக்‌ கேட்பது ஒரு நல்ல கருத்து ஆகும்‌. 
ஓரே ஒரு பதில்‌ மட்டுமே நம்முடைய பிதாவைப்‌ பிரியப்படுத்த முடியும்‌: 
“இிறிஸ்துவின்‌ அதிகாரத்தினால்‌.” இயேசுவுக்குச்‌ “சகல அதிகாரமும்‌”” 
கொடுக்கப்பட்டுள்ளது (மத்‌. 28:18). அவர்‌ சபைக்குத்‌ தலையாய்‌ 
இருக்கின்றார்‌ (எபே. 1:22, 23). இந்நாட்களில்‌ தேவன்‌ தமது குமாரன்‌ 
மூலமாக நம்மிடத்தில்‌ பேசுகின்றார்‌ (எபி. 1:2). மறுரூபமடைதலின்‌ போது 
தேவன்‌ “இவருக்குச்‌ செவிகொடுங்கள்‌” (மத்‌. 17:5; மாற்‌. 9:7; லூக்‌. 9:35) 
என்று கூறுகையில்‌ இந்த உண்மையானது வலியுறுத்தப்பட்டது. 

கிறிஸ்துவின்‌ சபைகளின்‌ நடைமுறைகள்‌ பற்றி இந்தக்‌ கேள்வியானது 
கேட்கப்படுவதற்காக நான்‌ மிகவும்‌ மகிழ்ச்சியடைகின்றேன்‌. அது 
போலவே, மற்றவர்களிடத்தில்‌ இந்தக்‌ கேள்வியைக்‌ கேட்கும்‌ உரிமையை 
நான்‌ பெற்றுள்ளேன்‌ என்றும்‌ நம்புகின்றேன்‌: “இவைகளை நீங்கள்‌ எந்த 
அதிகாரத்தினால்‌ செய்கின்றீர்கள்‌?” 





“கிறிஸ்தவர்‌” என்ற பெயரைப்‌ 


பயன்படுத்துவதற்கான அதிகாரம்‌ 
சீஷர்கள்‌ கறிஸ்தவர்களென்று “அழைக்கப்பட்டனர்‌” (அப்‌. 11:26. 
இந்தப்‌ பெயரினாலே தேவனை மகிமைப்‌ படுத்தும்படி பேதுரு நமக்குப்‌ 
புத்தி கூறினார்‌ (1 பேது. 4:16). எனவே தெய்வீக அதிகாரத்தினாலேயே நாம்‌ 
இப்பெயரைத்‌ தரித்துக்‌ கொள்ளுகின்றோம்‌. இப்பொழுது நீங்கள்‌ தரித்துக்‌ 
கொண்டுள்ள பெயரைப்‌ பற்றி நான்‌ அந்தக்‌ கேள்வியைக்‌ கேட்கட்டுமா? 
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நீங்கள்‌ அதனைக்‌ கிறிஸ்துவின்‌ அதிகாரத்தினால்‌ தரித்திருக்கின்றீர்களா? 
வேதவசனங்களில்‌ எங்காவது அது காணப்படுகின்றதா? 


இரட்சிப்பின்‌ திட்டத்தைப்‌ போதிப்பதற்கான 
அதிகாரம்‌ 

இரட்சிப்பைக்‌ குறித்து கிறிஸ்துவின்‌ சபையார்‌ போதிக்கையில்‌, 
ஓவ்வொரு நபரும்‌ மனிதத்துவப்‌ பகுதியில்‌ நிறைவேற்ற வேண்டியதைப்‌ 
பெற்றிருப்பதாய்ப்‌ போதிக்கின்றனர்‌. இரட்சிக்கப்பட வேண்டும்‌ என்று 
விரும்புகின்றவர்‌, விசுவாசித்து, தமது பாவங்களிலிருந்து மனந்திரும்பி, 
கிறிஸ்துவில்‌ தாம்‌ கொண்டுள்ள விசுவாசத்தை அறிக்கையிட்டு, பாவ 
மன்னிப்பிற்காக ஞானஸ்நானத்தில்‌ அடக்கம்‌ செய்யப்பட வேண்டும்‌. 
இந்தத்‌ தேவைகளைப்‌ பல வேதவசனப்‌ பகுதிகள்‌ போதிக்கின்றன. 
(உதாரணத்திற்கு, அப்‌. 2:38 மற்றும்‌ ரோமர்‌ 10:10 ஆகியவற்றைக்‌ காணவும்‌.) 
இவைகள்‌ யாவும்‌ இரட்‌சப்பிற்கு ஆனவைகள்‌” ஆகும்‌. 

தேவனுடைய பிள்ளைகளாவதற்கு மனிதர்‌ இவைகளைச்‌ செய்ய 
வேண்டுமென்று போதிப்பதற்கு நாம்‌ கிறிஸ்துவின்‌ அதிகாரத்தைப்‌ 
பெற்றுள்ளோம்‌. “விசுவாசத்தினால்‌ மட்டுமே” இரட்சிப்பு உண்டாகின்றது 
என்று எவரொருவரும்‌ எந்த அதிகாரத்தினால்‌ போதிக்க முடியும்‌? 
விசுவாசத்தினால்‌ மட்டும்‌ ஒருவர்‌ நீதிமானாக்கப்பட முடியாது என்று 
யாக்கோபு தெளிவாகப்‌ போதித்தார்‌ (யாக்‌. 2:24). விசுவாசத்தினால்‌ மட்டும்‌ 
இரட்சிப்பு என்ற உபதேசமானது கிறிஸ்துவின்‌ அதிகாரத்திற்கு நேரடியான 
எதிர்ப்புள்ளதாகும்‌. 





முழுகுதலை நடைமுறைப்படுத்துவதற்கான 
அதிகாரம்‌ 
நாம்‌ எந்த அதிகாரத்தினால்‌ முழுகுதல்‌ ஞானஸ்நானத்தை 
நடைமுறைப்படுத்துகின்றோம்‌? நாம்‌ ஞானஸ்நானத்தில்‌ அடக்கம்‌ 
பண்ணப்பட்டு மற்றும்‌ உயிர்த்தெழுப்பப்‌ படுகின்றோம்‌ என்று பவுலின்‌ 
மூலமாகப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ போதித்தார்‌ (ரோமர்‌ 6:8, 4; கொலோ. 
2:12). ஓரே ஞானஸ்நானமே உள்ளது என்று எபே. 4:5 எடுத்துரைக்கின்றது. 
மற்றவர்கள்‌ எந்த அதிகாரத்தினால்‌ தெளித்தல்‌ அல்லது ஊற்றுதலைச்‌ செய்து 





அதை “ஞானஸ்நானம்‌” என்று அழைக்கின்றனர்‌? இப்படிப்பட்ட 
நடைமுறைகள்‌ நிச்சயமாகவே கிறிஸ்துவின்‌ அதிகாரத்தினால்‌ வந்தவைகள்‌ 
அல்ல. அவர்‌ “சகல அதிகாரமும்‌” பெற்றுள்ளார்‌ என்பதை நினைவில்‌ 
வையுங்கள்‌. அவர்‌ அதைப்‌ போதிக்கவில்லையென்றால்‌, அதற்கு தெய்வீக 
அதிகாரம்‌ எதுவும்‌ கடையாது. 
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மனம்‌ வருந்தும்‌ விசுவாசிகளை மட்டும்‌ 


ஞானஸ்நானப்‌ படுத்துவதற்கான அதிகாரம்‌ 

நாம்‌ எந்த அதிகாரத்தினால்‌ மனம்‌ வருந்தும்‌ விசுவாசிகளை மட்டும்‌ 
ஞானஸ்நானப்‌ படுத்துகின்றோம்‌? ஞானஸ்நானத்திற்கு முன்பு விசுவாசம்‌ 
உண்டாக வேண்டும்‌ என்று இயேசு போதித்தார்‌ (மாற்‌. 16:16). நடபடிகள்‌ 
புத்தகத்தில்‌, மக்கள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறுமுன்‌ விசுவாசித்தார்கள்‌ என்று 
நாம்‌ வாசிக்கின்றோம்‌ (அப்‌. 8:12). ஞானஸ்நானத்திற்கு முன்‌ 
மனந்திரும்புதல்‌ உண்டாக வேண்டும்‌ என்று பேதுரு போதித்தார்‌ 
(அப்‌. 2:38). சில குழுவினர்‌ எந்த அதிகாரத்தினால்‌ குழந்தைகளின்மேல்‌ 
கெளிக்கின்றார்கள்‌? புதிய ஏற்பாட்டில்‌ இதற்கான கட்டளையோ அல்லது 
உதாரணமோ இருக்கின்றதா? அப்படி ஒன்றும்‌ இல்லையென்று நான்‌ 
அறிகின்றேன்‌. ஆகவே, குழந்தைகள்மீது தெளித்தல்‌ என்பது கிறிஸ்துவின்‌ 
அதிகாரத்தைப்‌ பெற்றதல்ல. 





ஆராதனையின்‌ செயல்பாடுகளுக்கான 


அதிகாரம்‌ 
புதிய ஏற்பாட்டுக்‌ கிறிஸ்தவர்களாகிய நாம்‌ கர்த்தருடைய நாளில்‌ நமது 
ஆராதனையில்‌ தேவனுடைய வசனத்தைப்‌ போதித்து, நமது 
வருமானத்திலிருந்து காணிக்கை கொடுத்து, கர்த்தருடைய பந்தியில்‌ 
பங்கேற்று, ஜெபம்‌ செய்து மற்றும்‌ பாடல்கள்‌ பாடுகின்றோம்‌. இவை 
எல்லாவற்றையும்‌ நாம்‌ எந்த அதிகாரத்தினால்‌ செய்கின்றோம்‌? பாடல்கள்‌ 
பாடுதல்‌ தவிர மற்ற யாவும்‌ அப்‌. 2:42-47ல்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளன, மற்றும்‌ 
பாடல்கள்‌ பாடுதல்‌ பற்றி வேதாகமத்தில்‌ வேறு இடங்களில்‌ 
குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது (எபே. 5:19; கொலோ. 3:16). அப்‌. 20:7ல்‌ வாரத்தின்‌ 
முதல்‌ நாளில்‌ அப்பம்‌ பிடுதல்‌ பற்றிக்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது. எந்த 
அதிகாரத்தினால்‌ இவைகளில்‌ ஏதாவது ஒன்றை விட்டுவிட முடியும்‌? எந்த 
அதிகாரத்தினால்‌ பாடல்களில்‌ இசைக்‌ கருவிகளைப்‌ பயன்படுத்துதல்‌ 
போன்றவற்றை ஒருவர்‌ கூட்ட முடியும்‌? கிறிஸ்து இதற்கு அதிகாரம்‌ 
அளித்துள்ளாரா? எவ்விடத்திலும்‌ அவர்‌ இதனைக்‌ குறிப்பிடாததால்‌, 

இதற்கு அவரது அதிகாரம்‌ எதுவும்‌ இல்லை. 


முடிவுரை 


பரலோகத்தின்‌ அதிகாரத்தைத்‌ தனக்குப்‌ பின்னால்‌ கொண்டி ராத 





நடைமுறை எதுவும்‌ மனிதர்களால்‌ உண்டானதாகவே இருக்க வேண்டும்‌. 
நமது நடைமுறைகள்‌ யாவும்‌ கர்த்தராகிய இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ 
அதிகாரத்தினால்‌ கொடுக்கப்பட்டவைகளாயிருப்பதை நாம்‌ நிச்சயப்‌ 
படுத்திக்‌ கொள்ளுவோம்‌. 
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ஆளியபரிலும்‌ 
உண்மையிலுமான 
கா்த்குருடைய பந்த்‌ 





இயேசுவைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, தேவனுக்கு ஏறெடுக்கப்படும்‌ 
ஆராதனையானது இரண்டு யோக்கியாதம்சங்களை உடையதாய்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌. அது ஆவியில்‌ செய்யப்பட வேண்டும்‌ மற்றும்‌ அது உண்மையில்‌ 
செய்யப்பட வேண்டும்‌. ஏதேனும்‌ ஓன்று உண்மையில்‌ செய்யப்பட 
வேண்டும்‌ என்றால்‌ அது உண்மையின்படி செய்யப்பட வேண்டும்‌ அல்லது 
தேவனுடைய வசனத்தின்படி செய்யப்பட வேண்டும்‌ என்று அர்த்தமாகும்‌ 
(யோவா. 17:17). “ஆவியில்‌” என்பது தகுதியான எண்ணப்‌ போக்கு அல்லது 
மன அமைவு கொண்டிருத்தல்‌ என்று அர்த்தமாகும்‌. சரியான வகையில்‌ 
சரியான செயலை நடைமூறைப்படுத்துகல்‌ என்ற இந்தக்‌ கொள்கைகள்‌ 
ஆராதனையின்‌ ஒவ்வொரு செயல்பாட்டிற்கும்‌ நடைமுறைப்‌ படுத்தப்பட 
வேண்டியவைகள்‌ ஆகும்‌. இருப்பினும்‌ இந்தப்‌ பாடத்தில்‌ நாம்‌ குறிப்பாக 
கர்த்தரின்‌ பந்தி என்ற ஆராதனையின்‌ ஒரு பாகத்திற்கு மட்டும்‌ 
இவைகளைப்‌ பயன்படுத்துவோம்‌. 





உண்மையில்‌ 

கர்த்தருடைய பந்தியைப்‌ புசித்தல்‌ பற்றித்‌ தேவனுடைய வசனம்‌ 
உபதேசிப்பது என்ன? 

முதலாவது இது, கர்த்தருடைய பந்தியைக்‌ கடைப்‌ பிடிக்க வேண்டும்‌ 
என்று போதிக்கின்றது. ஆவிக்குரிய இப்பண்டிகை /இவ்விருந்தின்‌ 
முக்கியத்துவமானது இது கர்த்தரால்‌ கட்டளையிடப்பட்டது என்ற 
உண்மையில்‌ காணப்படுகின்றது (மத்‌. 26:26-29; மாற்‌. 14:22-25; லூக்‌. 
22:14-20). இது அவரது சிந்தையில்‌ தொடக்கம்‌ பெற்றது. குறிப்பிடத்‌ 
குக்ககல்லாகததோ அல்லது முக்கியத்துவமில்லாககதோ அவருடைய 
சிந்தையில்‌ ஒருக்காலும்‌ தொடக்கம்‌ பெற்றதில்லை. இயேசு பரத்துக்கேறிய 
பின்‌ அப்போஸ்தலராகக்‌ தெரிந்து கொள்ளப்பட்டவரான பவுல்‌, 











கர்த்தருடைய பந்தி தொடர்பான அறிவுறுத்தல்களைப்‌ பெற்றார்‌ (1 கொரி. 
11). ஆதி கிறிஸ்தவர்கள்‌ அதில்‌ புசித்தனர்‌ என்ற உண்மையை லூக்கா பதிவு 
செய்தார்‌ (அப்‌. 2:42; 20:7) தேவனுடைய கற்பனைகளைக்‌ 
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கைக்கொள்ளுவதே அவரிடத்தில்‌ அன்புகூருவதாகும்‌ (1 யோவா. 5:3). 
கர்த்தருடைய பந்தியில்‌ புசிக்காத ஒருவர்‌, தாம்‌ தேவனிடத்தில்‌ அன்பு 





கூருவதாக உரிமைகோர முடியுமா? அதில்‌ அவர்‌ பங்கேற்காமல்‌ தாம்‌ 
தேவனுக்குக்‌ கீழ்ப்படிவதாகக்‌ கூற முடியுமா? உண்மைக்‌ 
கிறிஸ்தவராயிருப்பதற்கு, ஒருவர்‌ கர்த்தருடைய பந்தியில்‌ பங்கேற்பவராய்‌ 
இருக்க வேண்டும்‌. 

இரண்டாவது, கர்த்தருடைய பந்தியில்‌ பங்கேற்பவர்‌ தகுதியுள்ள 
பங்கேற்பாளராய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. ஒவ்வொருவரும்‌ கர்த்தருடைய 
பந்தியை ஏற்றுக்‌ கொள்ளப்படக்‌ கூடிய விதத்தில்‌ புசித்து விட முடியாது. 
நாம்‌ தகுதியுள்ளவர்களாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. யார்‌ அதில்‌ புசிக்க முடியும்‌? 
இயேசு தம்‌ இராஜ்யத்தில்‌ இந்தப்‌ பந்தியை ஏற்படுத்துவதாக வாக்குத்‌ 
தத்தம்‌ கொடுத்தார்‌ (லூக்‌. 22:29, 30). ஆகவே, அந்த இராஜ்யத்தின்‌ 
உண்மையான குடிமக்கள்‌ மட்டுமே அதைப்‌ புசிக்க உரிமையுள்ளவர்கள்‌ 
ஆகின்றார்கள்‌. இராஜ்யத்திற்குள்‌ பிரவேசிப்பதற்கு ஒருவர்‌ மனம்‌ 
மாற்றப்பட வேண்டும்‌; இன்னொரு வேதவசனப்‌ பகுதியில்‌ 
விளக்கப்பட்டுள்ளபடி, அவர்‌ மறுபடியும்‌ பிறக்க வேண்டும்‌ (மத்‌. 18:5; 
யோவா. 3:3-5). மனமாற்றத்தின்‌ சட்டமானது புதிய ஏற்பாட்டில்‌ மிகத்‌ 
தெளிவாக முன்வைக்கப்பட்டுள்ளது (மத்‌. 28:19, 20; மாற்‌. 16:15, 16; லூக்‌ 
24:46, 47; அப்‌. 2:38). இந்த நிபந்தனைகளை ஒரு நபர்‌ நிறைவேற்றும்‌ 
பொழுது, அவர்‌ மறுபடியும்‌ பிறக்கின்றார்‌, மனமாற்றம்‌ அடைகின்றார்‌, 
எனவே அவர்‌ இராஜ்யத்தின்‌ குடிமகன்‌ ஆகின்றார்‌. இராஜ்யத்தின்‌ 
குடிமக்கள்‌ மட்டுமே இராஜ்யத்தின்‌ ஈவுகளைப்‌ பெறத்‌ தகுதியானவர்‌ 
களாய்‌ ஆக்கப்படுகின்றனர்‌. 

இத்துடன்‌, இந்த இராப்‌ போஜனமானது ஏற்ற வேளையிலும்‌ 
புசிக்கப்பட வேண்டும்‌. அதி சீஷர்கள்‌ கர்த்தருடைய பந்தியை வாரத்தின்‌ 
முதல்‌ நாளில்‌ புசித்தார்கள்‌ (அப்‌. 20:7). ஆகவே அதை அந்த நாளில்‌ 
புசிப்பதற்கான புதிய ஏற்பாட்டு உதாரணத்தை நாம்‌ பெற்றுள்ளோம்‌. 
வாரத்தின்‌ அந்த நாளில்தான்‌ இயேசு மரித்தோரில்‌ இருந்து எழுப்பப்‌ 
பட்டார்‌. இவ்விதமாய்‌ தேவன்‌ ஒரு நாளையும்‌, நினைவுகூரும்‌ ஒரு 





விருந்தையும்‌ ஒன்றாய்‌ இணைத்தார்‌. தேவன்‌ இணைத்ததை மனிதன்‌ பிரிக்க 
முயற்சி செய்யக்‌ கூடாது. “பெரிய வெள்ளி”யன்றோ அல்லது வாரத்தின்‌ 
முதல்‌ நாள்‌ தவிர வேறு எந்த நாளிலோ கர்த்தரின்‌ பந்தியானது உண்மையின்‌ 
படியோ அல்லது சத்தியத்தின்படியோ உண்ணப்பட முடியாது. 
“கர்த்தருடைய பந்தியில்லாத கர்த்தருடைய நாள்‌ என்பது மணமற்ற ரோஜா 
மலர்‌ போலவும்‌, தேனை வடித்தெடுத்த பின்பு உள்ள கேன்‌ கூட்டைப்‌ 
போலவும்‌ இருக்கின்றது” என்று கூறப்படுகின்றது. 

ஏற்றுக்‌ கொள்ளப்படும்‌ விதத்தில்‌ கர்த்தருடைய பந்தியில்‌ புசிக்க 
விரும்பும்‌ ஒருவர்‌ முறைப்படி அதில்‌ பங்கேற்பவராய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 
எத்தனை நாளைக்கு ஒரு முறை இது செய்யப்பட வேண்டும்‌? “வாரத்தின்‌ 
முதல்‌ நாளிலே” என்ற விளக்கமானது வாரந்திர நடைமுறையொன்றைக்‌ 
குறிக்கின்றது. பழைய ஏற்பாட்டில்‌ நாம்‌, “ஓய்வுநாளைப்‌ பரிசுத்தமாய்‌ 
ஆசரிக்க நினைப்பாயாக?” (யாத்‌. 20:8) என்ற கட்டளையைக்‌ 
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காண்கின்றோம்‌. இது “ஒவ்வொரு ஓய்வுநாளையும்‌” என்று கூறவில்லை, 
ஆனாலும்‌ இதுவே இதன்‌ அர்த்தமாய்‌ உள்ளது. “வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாளிலே” 
என்ற விளக்கமானது வாரந்திர நடை முறையைச்‌ சுட்டிக்‌ 
காட்டுவதில்லையா? 

பதிலீடு ஒன்றைக்‌ கொடுப்பதற்கு மனிதர்கள்‌ எப்பொழுதுமே 
சாய்ந்துள்ளார்கள்‌. நாதாப்‌, அபியூ ஆகியோர்‌ அந்நிய அக்கினியை தேவனு 








டைய ஆராதனையில்‌ வைத்து அது ஏற்றுக்‌ கொள்ளப்படாமல்‌ போனதை 
நினைவில்‌ வையுங்கள்‌ (லேவி. 10). நாகமான்‌ நிறைவாகக்‌ கீழ்ப்படிந்து 
குணமடையுமுன்பு ஒரு பதிலீடுச்‌ செயலை முன்‌ வைத்தார்‌ (2 இரா. 5). 
பரிசேயர்கள்‌ சத்தியத்திற்குப்‌ பதிலாக மனிதருடைய உபதேசங்கள்‌ 
பலவற்றை முன்‌ வைத்ததால்‌ தேவனுக்குப்‌ பிரியமற்றவர்களாய்ப்‌ போயினர்‌ 
(மத்‌. 15:9). 

மனித பதிலீடுகளின்‌ வட்டாரத்தில்‌ மிக அதிகமாய்த்‌ தவறாகப்‌ 
பயன்படுத்தப்படும்‌ கருத்தாக விளங்குவது கர்த்தருடைய பந்தியேயாகும்‌. 
அப்பம்‌, திராட்ச ரசம்‌ ஆகியவற்றிற்குப்‌ பதிலாகச்‌ சிலர்‌ வேறு 
பொருட்களைக்‌ கூடப்‌ பயன்படுத்தியுள்ளனர்‌! இக்குறிப்பிட்ட சின்னங்கள்‌ 
தெய்வீக அதிகாரத்தின்‌ பேரில்‌ பந்தியில்‌ வைக்கப்பட்டன, இவைகளுக்குப்‌ 
பதிலீடுகள்‌ பயன்படுத்தப்படக்‌ கூடாது. சிலர்‌ கர்த்தருடைய பந்தியை 





வாரத்தின்‌ முதல்நாள்‌ தவிர மற்ற ஏதாவது நாளில்‌ உண்ணலாம்‌ என்று கூறி, 





ஒரு நாளைப்‌ பதிலீடாய்த்‌ தந்துள்ளனர்‌. வாரந்தோறும்‌ கடைப்‌ பிடிப்பது 
என்பதை நீக்கிப்‌ போட்ட பலர்‌ இதை ஆண்டுக்கொரு முறையோ, 
ஆண்டிற்கு இருமுறையோ அல்லது காலாண்டு நினைவுகூருதலாகவோ 
செய்கின்றனர்‌. மற்ற விஷயங்களுக்குள்ளது போலவே கர்த்தருடைய 
பந்தியின்‌ விஷயத்திலும்‌ கடைப்பிடிக்கப்பட வேண்டும்‌: பதிலீடுகள்‌ சேதப்‌ 
படுத்தி அழிவை விளைவிக்கின்றன. பந்தியானது “சத்தியத்தில்‌?” 
ஆசரிக்கப்பட வேண்டும்‌. ஆராதனையில்‌ பதிலீடுகள்‌ நுழையும்‌ பொழுது, 
சத்தியமானது விலகிச்‌ சென்று விடுகின்றது. 


ஆவியில்‌ 

கிறிஸ்துவின்‌ சபையில்‌, பரிசுத்த பந்தியை அசுசிப்படுத்திக்‌ 
கொண்டிருந்த உறுப்பினர்களுக்கு 1 கொரி. 11ம்‌ அதிகாரமானது 
எழுதப்பட்டது. அவர்கள்‌ தவறான நாளில்‌ அதைப்‌ புசித்துக்‌ 
கொண்டிருக்கவில்லை, அல்லது வாராந்திர ஆசரிப்புக்குப்‌ பதிலாக அவர்கள்‌ 
விசேஷித்த நினைவுகூருதலின்‌ வேளைகளைப்‌ பதிலீடாய்க்‌ 
கொண்டிருக்கவில்லை. இருப்பினும்‌, பந்தியின்‌ ஆவிக்குரிய தன்மையை 
அவர்கள்‌ இழந்து நின்றார்கள்‌. பவுல்‌ கொரிந்தியர்களுக்கு எழுதிய தமது 
நிருபத்தில்‌, ஏற்ற விதத்தில்‌ பந்தியைக்‌ கடைப்பிடிக்கும்‌ வகையை முன்‌ 
வைத்தார்‌. 

தன்னைத்தானே சோதித்தறிதல்‌ அவசியமானது என்று அவர்‌ கூறினார்‌ 
(வ. 28). நாம்‌ மற்றவர்களையல்ல நம்மையே சோதித்தறிய வேண்டும்‌. 
கர்த்தருடைய புந்தியானது உள்நோக்கிச்‌ சுட்டிக்காட்டுகன்றது! 
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பவுல்‌ கொரிந்தியர்களையும்‌ - நம்மையும்‌ - கர்த்தருடைய பந்தியைப்‌ 
புசிக்கும்‌ விதத்தில்‌ ஜாக்கிரதையாய்‌ இருக்கும்படி எச்சரிக்கின்றார்‌, 
ஏனெனில்‌ அகைக்‌ தகுதியான விதத்தில்‌ புசிப்பதன்‌ மூலம்‌ கர்த்தருடைய 
மரணமானது அறிவிக்கப்படுகின்றது (வ. 26, 27). புசிப்பதினால்‌ நாம்‌ 
பிரசங்கிக்கின்றோம்‌! அதை “தகுதியற்ற”, ஏற்புடையதல்லாத வகையில்‌ 
புசிக்காதபடிக்கு நாம்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ மிகவும்‌ ஜாக்கிரதையாய்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌. நாம்‌ பயபக்தியுடனும்‌, அகன்‌ மீது மிக்க மதிப்புடனும்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌. சிலர்‌ அதில்‌ மரியாதைக்‌ குறைவாகப்‌ பங்கேற்பது என்பது 
அருவருப்பானதாய்‌ இருக்கின்றது. கர்த்தருடைய புத்தியானது 
வெளிநோக்கிச்‌ சுட்டிக்காட்டுகின்றது. 

கிறிஸ்து ஏற்படுத்திய நினைவுப்‌ பந்தியானது நமது சிந்தனைகளைப்‌ 
பின்னோக்கி எடுத்துச்‌ செல்ல வேண்டும்‌. “என்னை நினைவுகரும்படி ” 
இசைச்‌ செய்யுங்கள்‌ என்றார்‌ (வ. 25). நமது சந்தைகள்‌ கல்வாரித்‌ துன்பத்தை 
நோக்கிப்‌ பின்‌ செல்ல வேண்டும்‌. விசுவாசக்‌ கண்ணினால்‌ கிறிஸ்தவரின்‌ 
சிந்தையானது இடைப்பட்ட நூற்றாண்டுகளினூடாகப்‌ பின்‌ 
செல்லுகின்றது. இது கிறிஸ்து நமது பாவங்களுக்காக மரித்ததைக்‌ 
காண்கின்றது; கர்த்தருடைய பந்தியானது பின்னோக்கிச்‌ சுட்டிக்‌ 
காட்டுகின்றது. 

அப்பத்தில்‌ புசித்து பாத்திரத்தில்‌ பானம்‌ பண்ணுதல்‌ என்பது “கர்த்தர்‌ 
வருமளவும்‌” (வ. 26) அவரது மரணத்தை அறிவித்தலாகும்‌ என்று பவுல்‌ 
கூறினார்‌. கிறிஸ்தவர்கள்‌, கிறிஸ்துவின்‌ இரண்டாம்‌ வருகையின்மேல்‌ 
தங்களுக்குள்ள விசுவாசத்தை கர்த்தருடைய பந்தியில்‌ பங்கேற்பதன்‌ மூலம்‌ 
அறிவிக்கின்றனர்‌. இது “அவர்‌ வரும்‌ வரையில்‌” செய்யப்பட 
வேண்டியதாகும்‌. ஒவ்வொரு வாரமும்‌ கர்த்தருடைய பந்தியில்‌ பங்கேற்கும்‌ 
கடமையிலிருந்து சபையை விடுவிக்கும்‌ ஒரே நிகழ்ச்சி கர்த்தரின்‌ வருகையே 
ஆகும்‌ என்று கூறப்படுகின்றது! கர்த்தருடைய பத்தியானது முன்னோக்கிச்‌ 
சுட்டிக்‌ காட்டுகின்றது. 














முடிவுரை 

கொரிந்துவில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்களில்‌ பலர்‌ கர்த்தருடைய பந்தியைத்‌ 
தவறாகக்‌ கடைப்பிடித்ததால்‌ ஆவிக்குரிய வகையில்‌ பெலவீனர்களும்‌, 
வியாதியுள்ளவர்களுமாய்‌ இருந்தனர்‌. இன்றைய நாட்களிலும்‌ இதே 
காரணத்திற்காக ஆவிக்குரிய வகையில்‌ உபத்திரவப்படுகின்றவர்கள்‌ 
கிறிஸ்துவின்‌ சரீரத்தில்‌ இருக்கன்றார்கள்‌ என்பதில்‌ சந்தேகமில்லை. 
கர்த்தருடைய பந்தியில்‌ நாம்‌ ஆவியோடும்‌ உண்மையோடும்‌ பங்கேற்பதில்‌ 
எச்சரிக்கையாய்‌ இருக்கக்‌ கட வோம்‌. 
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பதீல்‌ அளிக்கப்படாத 
கெபத்திற்குக்‌ காரணங்கள்‌ 





“நீங்கள்‌ விண்ணப்பம்‌ பண்ணியும்‌ ... பெற்றுக்‌ கொள்ளா 
மலிருக்கிறீர்கள்‌” (யாக்‌. 4:3௮). எவ்வளவு அடிக்கடி இது உண்மையாய்‌ 
இருந்துள்ளது! சிலர்‌ தாங்கள்‌ ஜெபம்‌ பண்ணியும்‌ பெற்றுக்‌ 
கொள்ளாதபடியினால்‌ தேவன்‌ மீதுள்ள விசுவாசத்தை முற்றிலும்‌ இழந்து 
போய்‌ விடுகின்றார்கள்‌. இன்னும்‌ மற்றவர்கள்‌ இதே காரணத்தினால்‌ 
சந்தேகப்படத்‌ தொடங்கி விடுகின்றார்கள்‌. பதில்‌ அளிக்கப்படாத 
ஜெபத்திற்குத்‌ தேவன்‌ மீது பழி போட வேண்டும்‌ என்பது அவசியமாய்‌ 
இருப்பதில்லை. ஆனால்‌ உற்றுப்‌ பார்க்க நாம்‌ தயாராய்‌ இருந்தால்‌, மற்ற 
சில அதிகம்‌ தர்க்கரீதியான முடிவு எப்பொழுதுமே உள்ளது. பதில்‌ 
அளிக்கப்படாத ஜெபத்திற்கான காரணங்கள்‌ என்ன? 


ஜெபிக்கின்றவர்‌ ஜெபிக்கத்‌ தகுதியற்றவராய்‌ 


இருக்கின்றாரா? 
ஜெபிப்பதற்கு ஒரு நபர்‌ தகுதியற்றுள்ளார்‌ என்பது போன்ற விஷயம்‌ 
இருக்கின்றது. ஜெபிப்பவர்‌ முதலாவதாக தேவனுடைய பிள்ளையாய்‌ 
இல்லையென்றால்‌ இது உண்மையாய்‌ உள்ளது. ஆவிக்குரிய சகல 
ஆசீர்வாதங்களும்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ இருக்ன்றன (எபே. 1:8). 
கிறிஸ்துவுக்குப்‌ புறம்பே உள்ள நபருக்கு ஆவிக்குரிய ஆசீர்வாதங்கள்‌ 





வாக்குத்தத்தம்‌ செய்யப்படவில்லை; அவர்‌ தேவனுடைய பிள்ளையாயிருக்‌ 
கின்றவர்‌ பெற்றிருப்பது போல ஜெபம்‌ செய்யும்‌ சிலாக்கியம்‌ 
பெற்றிருப்பதில்லை. “வேதத்தைக்‌ கேளாதபடி தன்‌ செவியை 
விலக்குறெவனுடைய ஜெபமும்‌ அருவருப்பானது” (நீதி. 28:9) என்று நாம்‌ 
வாசிக்கின்றோம்‌. இது கொடிய பாவங்களை நடைமுறைப்படுத்திக்‌ 
கொண்டி ருப்பவர்களுக்கு உண்மையானதாக இருக்கின்றது, ஆனால்‌ இது, 
நல்லொழுக்கம்‌ உடையவராய்‌ இருந்தும்‌ கிறிஸ்துவுக்குப்‌ புறம்பே உள்ள 
மனிதர்களின்‌ விஷயத்திலும்‌ உண்மையாய்‌ இருக்கின்றது. 

சத்தியத்தில்‌ தம்மை வழிநடத்தும்படி தேவனிடத்தில்‌ ஜெபித்துக்‌ 
கொண்டிருந்த கொர்நேலியு என்ற மனிதர்‌ இந்த விதிக்கு விதிவிலக்காய்‌ 
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இருந்திருப்பார்‌ (அப்‌. 10:1-48). சுவிசேஷத்தை அவருக்குப்‌ பிரசங்கிக்கும்படி 
பேதுருவை அவரிடத்தில்‌ அனுப்பியதன்‌ மூலம்‌ தேவன்‌ அவரது 
ஜெபத்திற்குப்‌ பதில்‌ அளித்தார்‌. 

இரண்டாவது, ஒரு நபர்‌ கடந்த நாட்களில்‌ ஒரு காலத்தில்‌ 
சுவிசேஷத்திற்குக்‌ கழ்ப்படிந்திருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ இப்பொழுது அவர்‌ 
கிறிஸ்தவ வாழ்க்கை நடத்தாதபடியினால்‌ அவரால்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ 
விதத்தில்‌ ஜெபிக்க முடியாமல்‌ இருக்கலாம்‌. ஒருவேளை அவர்‌ தேவனு 
டனான ஐக்கியத்திலிருந்து விலகிச்‌ சென்றிருக்கலாம்‌. நீதிமானுடைய 
ஜெபமே “மிகுந்த பெலனுள்ளதாயிருக்கிறது” (யாக்‌. 5:16). தேவனுடைய 
பிள்ளையாய்‌ இருந்தும்‌ தவறு செய்கின்றவர்‌ ஜெபிக்கும்‌ உரிமையைப்‌ பெறு 
முன்னர்‌ மனந்திரும்ப வேண்டும்‌ (அப்‌. 8:22). 

நாம்‌ மற்றவர்கள்‌ மீது கொண்டுள்ள தவறான எண்ணத்தின்‌ 








காரணமாக நமது ஜெபங்கள்‌ அடிக்கடித்‌ தடைப்படுகின்றன. நமக்கு 
எதிராகக்‌ குற்றம்‌ செய்தவர்களை நாம்‌ மன்னிக்கும்‌ அளவுக்கு நமது 
பாவங்களுக்கான மன்னிப்பிற்கு நாம்‌ ஜெபிக்க வேண்டியுள்ளது (மத்‌. 6:12). 
தேவனுக்குக்‌ காணிக்கை கொடுப்பதற்கு முன்பு சகோதரனோடு 
ஓப்புரவாகுதல்‌ அவசியமாகும்‌ என்று இயேசு போதித்தார்‌ (மத்‌. 5:24). 
புருஷர்கள்‌ தங்கள்‌ ஜெபங்களுக்குத்‌ “தடை வராதபடிக்கு”த்‌ தங்கள்‌ 
மனைவியருக்குக்‌ செய்ய வேண்டிய கனக்கைச்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்று 
பேதுரு கூறினார்‌ (1 பேது. 3:7). 

ஒரு ஜெபத்திற்குப்‌ பதில்‌ அளிக்கப்படவில்லையென்றால்‌, அந்த 
ஜெபமானது விசுவாசமுள்ள இருதயத்தில்‌ இருந்து வெளிப்படாததாக 
இருக்கலாம்‌. சில வேளைகளில்‌ நமது ஜெபங்கள்‌ பதில்‌ அளிக்கப்படும்‌ என்று 
எதிர்பார்ப்பு நம்மிடம்‌ இல்லாதிருப்பதால்‌, அவைகள்‌ பதில்‌ 
அளிக்கப்படாதிருக்கலாம்‌! நமது ஜெபங்கள்‌ விசுவாசத்தின்‌ ஜெபங்களாய்‌ 
இருக்க வேண்டும்‌. “விசுவாசத்தில்‌ கேளுங்கள்‌.” சந்தேகத்தினால்‌ அலைவு 
படுகின்ற எவர்‌ ஒருவரும்‌, “காற்றினால்‌ அடிபட்டு அலைகிற கடலின்‌ 
அலைக்கு ஒப்பாயிருக்றொர்‌” (யாக்‌. 1:6). ஜெபம்‌ என்பது 
சோம்பேறித்தனமற்றதாக, பாதி இருதயத்தினுடையகல்லாமல்‌, அல்லது 
மாறுபாடுள்ளதாயிராமல்‌, ஊக்கமுள்ளதாக இருக்க வேண்டும்‌ (யாக்‌. 5:16). 
தேவனுடன்‌ பேசுதல்‌ என்பது “ஜெபம்‌ சொல்லுதல்‌” என்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ 





மேலானதாகும்‌. 


ஜெபம்‌ தேவனுடைய சித்தத்திற்கு 
எதிரானதாயுள்ளதா? 

பதில்‌ அளிக்கப்படாத ஜெபத்திற்கான காரணத்தைப்‌ பற்றிய நமது 
ஆராய்ச்சியில்‌, இவ்விடத்தில்‌ நாம்‌ கவனிக்க வேண்டிய இரண்டாவது 
கேள்வி உள்ளது: ஜெபமானது தேவனுடைய சித்தத்திற்கு இசைந்ததாய்‌ 
உள்ளதா? “நாம்‌ எதையாகிலும்‌ அவருடைய சித்தத்தின்படி கேட்டால்‌, 
அவர்‌ நமக்குச்‌ செவிகொடுக்கிறார்‌” என்று யோவான்‌ எழுதினார்‌ (1 யோவா. 
5:14௮). 
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நமக்குத்‌ துன்பம்‌ தரும்‌ எவற்றிற்காகவாவது நாம்‌ ஜெபிக்கின்றோமா? 
அப்படியென்றால்‌, தேவன்‌ அதை நிறுத்தி வைக்க வேண்டும்‌. நமக்கு 
அழிவைத்‌ தரும்‌ என்று அவர்‌ அறிந்த பின்னரும்‌ அம்மாதிரியானவற்றை 
நமக்குத்‌ தர மாட்டார்‌. நாம்‌ இன்னும்‌ அதிகம்‌ ஏற்புடைய வகையில்‌ 
ஜெபிப்பது எப்படி என்று அறிந்து கொள்வதற்காக தேவனுடைய 
வசனத்தை அதிகமாய்க்‌ கற்க வேண்டியிருக்கின்றது. தேவனுடைய 
சித்தத்தைப்‌ பற்றிப்‌ பலர்‌ மிகச்‌ சிறிய அளவே அறிந்துள்ளபடியினால்‌, 
ஏற்றுக்‌ கொள்ளக்‌ கூடிய வகையில்‌ ஜெபித்தல்‌ என்பது, அவர்களுக்குக்‌ 
கடினமாய்‌ இருக்கின்றது. 


ஜெபம்‌ தவறான நோக்கம்‌ கொண்டுள்ளதா? 

ஏற்றுக்‌ கொள்ளப்படக்‌ கூடிய ஜெபத்திற்கு (தவறான) நோக்கம்‌ 
என்பது சாத்தியமான தடையாக இருப்பதை யாக்கோபு 
சுட்டிக்காட்டினார்‌: “நீங்கள்‌ விண்ணப்பம்‌ பண்ணியும்‌ உங்கள்‌ 
இச்சைகளை நிறைவேற்றும்படி செலவழிக்க வேண்டுமென்று 
குகாதவிதமாய்‌ விண்ணப்பம்‌ பண்ணுறெபடியினால்‌, பெற்றுக்‌ 
கொள்ளாமலிருக்கிறீர்கள்‌” (யாக்‌. 4:3) என்றுள்ளது. சுயநலத்திலிருந்து ஒரு 
ஜெபம்‌ ஊற்றெடுத்தால்‌, அதன்‌ நோக்கம்‌ நன்மையானதாய்‌ இருப்பதில்லை. 
நாம்‌ சிலவற்றிற்காகத்‌ தேவனிடத்தில்‌ ஜெபிக்கும்‌ போது, “இதற்காக நான்‌ 
ஜெபிப்பது ஏன்‌?” என்று நம்மையே நாம்‌ கேட்டுக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 
இப்படிச்‌ செய்வதில்‌ நாம்‌ பதில்‌ அளிக்கப்படாத பல ஜெபங்களுக்கான 
காரணக்கைக்‌ காணலாம்‌. 


முடிவுரை 
ஜெபங்கள்‌ பதில்‌ அளிக்கப்படாத போது தேவனைக்‌ குற்றம்‌ 
சாட்டுவதே ஒரு நபரின்‌ முதல்‌ மனத்‌ தூண்டுதலாய்‌ இருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ 





மற்ற சாத்தியக்‌ கூறுகளும்‌ உள்ளன. உங்களையே நீங்கள்‌ பரிசோதியுங்கள்‌. 
உங்கள்‌ நோக்கங்களைப்‌ பரிசோதியுங்கள்‌. நபரும்‌, ஜெபங்களும்‌ மற்றும்‌ 
நோக்கமும்‌ ஏற்புடையவைகளாய்‌ இருந்தால்‌, தேவன்‌ கேட்பார்‌. அவர்‌ 
தமது சித்தத்தின்படியேயும்‌, உங்களுக்கு மிகச்‌ சிறந்தது என்ன 
என்பதின்படி யேயும்‌ பதில்‌ அளிப்பார்‌. 

“அண்டவரே, எங்களுக்கு ஜெபிக்கக்‌ கற்றுத்தாரும்‌” (லூக்‌. 11:1). 
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ஈநுதார்கள்‌ என்‌ ஒயேசுவையப்‌ 
ஸ்றக்கணித்தார்கள்‌ 





“அவனைச்‌ சிலுவையில்‌ அறைய வேண்டும்‌!”; “இவனுடைய 
இரத்தப்பழி எங்கள்‌ மேலும்‌ எங்கள்‌ பிள்ளைகள்‌ மேலும்‌ இருப்பதாக!” 
(மத்‌. 27:22ஆ, 25௮). வரலாறு முழுவதிலும்‌, இயேசு தமது சுயஜனங்களால்‌ 
புறக்கணிக்கப்பட்டதற்கு இணையான நிகழ்ச்சி வேறெதுவும்‌ இல்லை. 
இந்தத்‌ இடீர்‌ விபத்திற்கு நாம்‌ எவ்விதம்‌ விபரம்‌ தர முடியும்‌? யூதர்கள்‌ 
தங்களின்‌ மேசியாவுக்காக எதிர்பார்த்துக்‌ கொண்டிருந்தார்களே, எனவே 
அவர்‌ வந்தபோது ஏன்‌ அவர்கள்‌ அவரைப்‌ புறக்கணித்தார்கள்‌? 


அவர்‌ அவர்களுக்கு ஏமாற்றம்‌ அளித்தார்‌ 

இயேசு யூதர்களுக்கு ஒரு ஏமாற்றமாக இருந்தார்‌. அவர்‌ வரும்‌ முன்பு, 
அவர்கள்‌ தங்களின்‌ சிந்தனைகளில்‌ மேசியாவைப்‌ பற்றி தயாரித்து 
வைத்திருந்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ தங்களின்‌ உருவாக்கத்துடன்‌ தயாராகக்‌ 
காத்திருந்தார்கள்‌. அந்த உருவாக்கத்திற்குப்‌ பொருந்து வர அவர்‌ மறுத்த 
பொழுது அவர்கள்‌ பெரிதும்‌ ஏமாற்றமடைந்தார்கள்‌, வரப்போகிற அரசர்‌ 
தாவீதின்‌ அரியணையில்‌ வீற்றிருந்து ஆளுகை செய்வார்‌ என்று கூறிய 
பழைய ஏற்பாட்டுத்‌ கீர்க்ககரிசனங்களை அவர்கள்‌ வாசித்தார்கள்‌, 
அவைகளுக்கு அவர்கள்‌ ஒரு நேரடியான கட்டமைவைக்‌ 
கொடுத்திருந்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ பூமிக்குரிய ஒரு அரசரை 
எதிர்பார்த்தார்கள்‌. ஒருமுறை அவர்கள்‌ இயேசுவைப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டு 
போய்‌ இராஜாவாக்க மனதாயிருக்கிறார்களென்று அறிந்து அவர்‌ (யோவா. 
6:15) “மறைந்த போனார்‌” (யோவா. 8:59). இராஜ்யம்‌ குறித்த இந்தத்‌ 
தவறான கருத்தானது சீஷர்களின்‌ மத்தியிலும்‌ கூடப்‌ பரவியிருந்தது. 
இராஜ்யத்தில்‌ யார்‌ பெரியவராய்‌ இருப்பார்‌ என்று அவர்கள்‌ தொடர்ந்து 
வழக்காடிக்‌ கொண்டிருந்தார்கள்‌. இயேசுவின்‌ மரணத்திற்குப்‌ பிறகு, 
“அவரே இஸ்ரவேலை மீட்டிரட்சிப்பவர்‌ என்று நாங்கள்‌ நம்பியிருந்தோம்‌” 
லூக்‌. 24:21) என்று அவருடைய சீஷர்கள்‌ புலம்பினார்கள்‌. அப்‌. 1ல்‌ நடந்த 
உரையாடலானது, உயிர்த்தெழுதலுக்குப்‌ பிறகும்‌ கூட அவரது சீஷர்கள்‌ 
ராஜ்யத்தின்‌ இயல்பு பற்றிப்‌ புரிந்து கொள்ளாதிருந்ததையே வெளிப்‌ 
படுத்துகின்றது. 
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இயேசு, தாம்‌ இராஜ்யம்‌ இவ்வுலகத்திற்குரியது அல்ல என்று 
யூதர்களிடத்தில்‌ கூறிய போது அவர்கள்‌ ஏமாற்றம்‌ அடைந்தார்கள்‌. அவர்‌ 
தாம்‌ இராயனுக்கு ஒரு போட்டியாளர்‌ அல்ல என்பதைத்‌ தெளிவாக்கினார்‌, 
ஆனால்‌ அவர்கள்‌ அவ்வகையான ஒரு இராஜ்யத்தையே விரும்பினார்கள்‌. 





அவர்கள்‌ முன்‌ தீர்மானம்‌ கொண்டிருந்து, தப்பெண்ணம்‌ 
கொண்டிருந்தார்கள்‌. தப்பெண்ணமானது இன்னமும்‌ கூட இயேசுவை 
ஏற்றுக்‌ கொள்ளாதபடிப்‌ பலரைக்‌ தடுக்கின்றது. அவரது வார்த்தையை 
ஆராய்ந்து பார்க்கும்‌ முன்னதாகவே அவர்கள்‌ ஒரு கருத்தை ஏற்படுத்திக்‌ 
கொண்டார்கள்‌ - அவர்களின்‌ எதிர்பார்ப்புக்களை அவர்‌ நிறைவேற்றாதபடி. 
யினால்‌, அவர்கள்‌ அவரை விட்டுப்‌ புறம்பே திரும்பினார்கள்‌. 


அவர்களின்‌ பொருள்‌ முதல்‌ வாதத்தை அவர்‌ 
கண்டனம்‌ செய்தார்‌ 

பொருள்‌ முதல்‌ வாகச்‌ சிந்தனையும்‌ வாழ்வும்‌ இயேசுவால்‌ கண்டனம்‌ 
செய்யப்பட்டன, மக்கள்‌ தங்கள்‌ வாழ்க்கை முறையின்‌ மீது 
தொடுக்கப்பட்ட இந்தத்‌ தாக்குதலுக்கு எதிர்த்து நின்றார்கள்‌. இயேசு 
கலிலேயாக்‌ கடலைக்‌ கடந்து கதரேனருடைய நாட்டில்‌ சேர்ந்ததை நாம்‌ 
வாசிக்கின்றோம்‌ லூக்‌. 8:26-39; மாற்‌. 5:1-20). தனக்குள்‌ பல அசுத்த 
ஆவிகளைக்‌ கொண்டிருந்த ஒரு மனிதன்‌ படகின்‌ அருகில்‌ அவரைச்‌ 
சந்தித்தான்‌. இயேசு அம்மனிதனைக்‌ குணமாக்கினார்‌. அந்த ஆவிகள்‌ 
பன்றிக்‌ கூட்டமொன்றில்‌ புகுந்தன. பன்றிகள்‌ மூழ்கிய பிறகு, அவைகளின்‌ 
உரிமையாளர்கள்‌ இயேசுவைக்‌ தங்கள்‌ நாட்டை விட்டுப்‌ போகும்படி 





கேட்டுக்‌ கொண்டனர்‌. இரண்டாயிரம்‌ பன்றிகள்‌ என்பது பெரிய 
நஷ்டமாய்‌ இருந்திருக்க வேண்டும்‌! ஒரு மனிதன்‌ வஸ்திரம்‌ தரித்து புத்தி 
தெளிந்திருந்தது அவர்களுக்கு ஒன்றுமற்றதாயிருந்தது. 

இயேசுவின்‌ போதனைகள்‌ பொருள்‌ முதல்‌ வாதத்தைக்‌ குறைத்து, 
ஆவிக்குரியவற்றை உயர்த்தியது. செல்வங்களைத்‌ தேடுவதின்‌ பயனற்ற 
குன்மையைப்‌ பற்றி இயேசு அதிகம்‌ கூற வேண்டியிருந்தது. அவர்‌ 
சிந்தனையைக்‌ தூண்டும்‌ பின்வரும்‌ கேள்விகளை முன்‌ வைத்தார்‌: “மனு 
ஷன்‌ உலகம்‌ முழுவதையும்‌ ஆதாயப்படுத்திக்‌ கொண்டாலும்‌, தன்‌ ஜீவனை 
நஷ்டப்படுத்தினால்‌ அவனுக்கு லாபம்‌ என்ன? மனுஷன்‌ தன்‌ ஜீவனுக்கு 
ஈடாக என்னத்தைக்‌ கொடுப்பான்‌?” (மத்‌. 16:26). ஆவிக்குரிய 








பிணைப்புக்கள்‌ மாம்சத்திற்குரியவற்றைக்‌ காட்டிலும்‌ வலுவானவைகளாய்‌ 
இருக்கின்றன என்று வலியுறுத்தும்‌ அவர்‌ ஆத்துமாவைச்‌ சரீரத்திற்கும்‌ மிக 
மேலான நிலையில்‌ உள்ளதாகக்‌ கூறினார்‌. பரலோக இராஜ்யமானது 
பூமியின்‌ அரசுகள்‌ எல்லாவற்றைக்‌ காட்டிலும்‌ மேலானதென்றும்‌, தேவன்‌ 
இராயனைவிட மேலானவர்‌ என்றும்‌ அவர்‌ போதித்தார்‌. தாங்கள்‌ 
மாம்சமும்‌ இரத்தமும்‌ மட்டுமே கொண்டவர்கள்‌ என்று வாழ 
விரும்புகின்றவர்கள்‌ அவரை ஏற்றுக்‌ கொள்ள மாட்டார்கள்‌! இன்றைய 
நாட்களிலும்‌ இதில்‌ எவ்விதமாறுபாடும்‌ காணப்படுவதில்லை: தேவனைக்‌ 
காட்டிலும்‌ பொருட்களை அதிகமாய்‌ அன்புகூருகின்றவர்கள்‌ கிறிஸ்துவின்‌ 
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போதனைகளினால்‌ மனவருத்தமுற்று, அவரைப்‌ புறக்கணிக்கார்கள்‌! 


அவர்களின்‌ பாரம்பரியங்களை அவர்‌ கண்டனம்‌ 
செய்தார்‌ 

இயேசு தம்‌ நாட்களில்‌ இருந்த மதப்பழக்கங்கள்‌ மற்றும்‌ 
பாரம்பரியங்கள்‌ ஆகியவற்றைக்‌ கண்டனம்‌ செய்தார்‌. பரிசேயர்களும்‌ 
சதுசேயார்களுமே யூதர்களில்‌ மிகப்‌ புகழ்‌ பெற்றிருந்த பிரிவினராய்‌ 
இருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ வாயினால்‌ ஆராதனை செய்து, இருதயங்களில்‌ 
அவரை விட்டுத்‌ தூரமாய்‌ இருந்ததாக இயேசு அவர்கள்‌ மீது குற்றம்‌ 
சாட்டினார்‌. அவர்களின்‌ ஆராதனைக்கு அவர்‌ வீணான ஆராதனை என்று 
பெயரிட்டார்‌. ஏனெனில்‌ அது மனிதருடைய கட்டளையின்படியான 
ஆராதனையாக இருந்தது (மாற்‌. 7:6,2). அவர்‌ அவர்களை 
மாய்மாலக்காரர்கள்‌ என்று அழைத்தார்‌. 

இயேசுவினால்‌ யூதர்கள்‌ மனம்‌ புண்படுத்தப்பட்ட பொழுது, அவர்‌ 
போதித்த நேர்மறையான சத்தியங்களுக்கு அவர்கள்‌ அடிப்படையாக 
மறுப்புத்‌ தெரிவிக்கவில்லை, அவர்‌ முன்‌ வைத்தவற்றில்‌ பல சத்தியங்கள்‌ 
புரட்சிகரமானதாகவும்‌ அவர்கள்‌ புரிந்து கொள்ளக்‌ கடினமானதாகவும்‌ 
இருந்தன, ஆனால்‌ அது அவர்களின்‌ உண்மையான பிரச்சனையாய்‌ 
இருக்கவில்லை. தவறுகளை அவர்‌ வெளிப்படுத்தியதுதான்‌ மக்களின்‌ 
மனதைப்‌ புண்படுத்தியது, ஏனெனில்‌ அவர்கள்‌ தங்களை மாற்றிக்‌ 
கொள்ளத்‌ தயாராக இல்லை. அவரது வசனமான வார்த்தையானது 
இப்பொழுது வரையில்‌ எரிகன்றதாய்‌ உள்ளது. மனிதர்களின்‌ மதங்களை 
அவைகளின்‌ சடங்குகள்‌, ஆடம்பரம்‌ மற்றும்‌ தேவனற்ற தன்மை 
ஆகியவற்றோடு, வேருடன்‌ பற்றி இழுத்தெறிவது இயேசுவின்‌ போதனை 
நோக்கங்களில்‌ ஒன்றாக இருந்தது. யூதர்களின்‌ மதச்‌ சடங்காச்சாரங்களை 
இயேசு கண்டனம்‌ செய்தார்‌, யூதர்கள்‌ இயேசுவை ஏற்றுக்‌ கொள்ள 
மறுத்தனர்‌. 

தவறானது கண்டனம்‌ செய்யப்படும்‌ பொழுது மனம்‌ புண்படுபவர்கள்‌ 
இன்றைக்கும்‌ இருக்கின்றனர்‌. ஒரு நபர்‌ கிறிஸ்துவின்‌ சந்தையுடையவராய்‌ 
இருந்தும்‌, தற்கால மத உபதேசம்‌ அல்லது நடைமுறையை விமர்சனம்‌ 
செய்பவராய்‌ இருக்க முடியும்‌ என்று அவர்கள்‌ சிந்திப்பவர்களாய்க்‌ 
காணப்படுவதில்லை. இருப்பினும்‌, ஒருவர்‌ கிறிஸ்துவைப்‌ போலிருக்க 
வேண்டுமென்றால்‌, தவறு எங்கு காணப்பட்டாலும்‌ அவர்‌ அதைக்‌ 
கண்டனம்‌ செய்ய வேண்டும்‌! கிறிஸ்துவின்‌ சிந்தையைக்‌ கொண்டிருத்தல்‌ 
என்றால்‌ இனிமையான ஆவியுடன்‌ எவ்விஷயத்துடனும்‌ ஒத்துப்‌ போகாமல்‌ 





இருப்பது என்று சிலர்‌ அர்த்தப்படுத்திக்‌ கொள்கின்றனர்‌, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ 
கிறிஸ்துவின்‌ சிந்தை பற்றிய தவறான கருத்துடையவர்களாய்‌ 
இருக்கின்றனர்‌. 
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அவர்களுடன்‌ அவர்‌ மிகவும்‌ 


தாழ்மையானவராய்‌ இருந்தார்‌ 

இயேசுவின்‌ தாழ்மையான தொடக்கம்‌ மற்றும்‌ அவரது எளிமை 
ஆகியவற்றினால்‌ யூதர்கள்‌ அவரைப்‌ புறக்கணித்தார்கள்‌. அவர்‌ 
நாசரேத்திலிருந்து வரவேண்டும்‌ என்பது அவர்களின்‌ எதிர்பார்ப்புக்குச்‌ 
சற்றும்‌ இசைவானதாக இருக்கவில்லை. எருசலேமில்‌ அவரின்‌ பிறப்பானது 
எதிர்பார்க்கப்பட்டபடி ராஜரீகமானதாக இருக்கவில்லை. இயேசு தமது 
சொந்த ஊருக்கு வந்து அற்புதங்கள்‌ செய்த பொழுது, மக்கள்‌ “இவன்‌ தச்சனு 
டைய குமாரனல்லவா?” (மத்‌. 13:55அ) என்று கேட்டார்கள்‌. இயேசு மிக 
மிக எளிமையானவராக, மிக மிகத்‌ தாழ்மையானவராக இருந்தார்‌! 

மனிதர்களின்‌ விசுவாசத்கைச்‌ சோதித்தறிய அவர்களிடத்தில்‌ இயேசு 
எளிய செயல்களைச்‌ செய்யும்படி கூறினார்‌. எடுத்துக்காட்டாக, 
பார்வையற்ற பிச்சைக்காரனை அவன்‌ கண்களில்‌ தாம்‌ பூசிய சேற்றை 
கழுவும்படி கூறினார்‌ (யோவா. 9:6, 7). ஞானிகளை வெட்கப்படுத்தும்படி 
தேவன்‌ உலகத்தில்‌ பைத்தியமானவைகளைத்‌ தெரிந்து கொண்டார்‌ என்று 
பவுல்‌ சாட்சியம்‌ அளித்தார்‌ (1 கொரி. 1:27, 28). 

இதே கொள்கைக்குப்‌ பழைய ஏற்பாட்டில்‌ நாகமானின்‌ வரலாற்றில்‌ 
(2 இரா. 5) ஒரு உன்னதமான எடுத்துக்காட்டு உள்ளது. நாகமானுடைய 
குஷ்டரோகத்தைக்‌ குணமாக்க என்ன செய்யப்பட வேண்டும்‌ என்று 
தீர்க்கதரிசி கூறிய பொழுது நாகமான்‌ ஏன்‌ கோபம்‌ அடைந்தார்‌? அவர்‌ 
செய்யும்படி கூறப்பட்ட செயலின்‌ எளிமைத்தன்மையினால்கான்‌! அவர்‌ 
யோர்தான்‌ நதியில்‌ சென்று மூழ்க வேண்டியிருந்தது! இன்றைய நாட்களில்‌ 
தேவனுடைய வழியானது பலருக்கு - விசேஷமாகக்‌ கண்காட்சியான 
மதத்தை விரும்புபவர்களுக்கு பகட்டில்லாததாகவும்‌, மிக எளிமையாகவும்‌ 
உள்ளது, இவர்கள்‌ புகழ்‌ மிக்க ஒரு ஆளுகையின்மேல்‌ பைத்தியம்‌ கொண்டு 
இருக்கின்றனர்‌. அவர்கள்‌ கிறிஸ்துவின்‌ எளிய மதத்தைக்‌ குறித்து 
வெட்கப்படுகின்றனர்‌. இப்பொழுது இப்பூமியில்‌ கிறிஸ்து 
இருப்பாரென்றால்‌, அவரைக்‌ குறித்து அவர்கள்‌ வெட்கப்படுவார்கள்‌! 
கிறிஸ்துவின்‌ மதத்துடன்‌ மற்றவைகளை பலர்‌ கூட்டிக்‌ கொள்வதற்கு, 
அதிலிருந்து பலவற்றைக்‌ குறைத்து விடுவதற்குமான காரணங்களில்‌ இதுவும்‌ 
ஒன்று ஆகும்‌. கர்த்தருடைய பந்தியின்‌ எளிமைத்தன்மையானது பலர்‌ அதை 
மறுக்கக்‌ காரணமாகின்றது. ஞானஸ்நானம்‌ என்பது பல மக்களுக்கு மிகவும்‌ 
மதியீனமானதாகக்‌ தோன்றுவதால்‌, அவர்கள்‌ கிறிஸ்துவிடமிருந்து புறம்பே 
திரும்பி, அவரைப்‌ புறக்கணிக்கின்றனர்‌. நீங்கள்‌ தேவனுக்குப்‌ 
பிரியமானவராய்‌ இருக்க வேண்டுமென்றால்‌, கிறிஸ்துவுக்குள்‌ உள்ள 
எளிமைத்‌ தன்மை பற்றி ஒருபொழுதும்‌ அதிருப்தியடையாகீர்கள்‌. “உங்கள்‌ 
மனதும்‌ கிறிஸ்துவைப்‌ பற்றிய உண்மையினின்று விலகும்படி 
கெடுக்கப்படாதபடிக்கு” கொரிந்தியர்களைப்‌ பவுல்‌ எச்சரிக்கை செய்தார்‌ 
(2 கொரி. 11:3). 
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முடிவுரை 

இயேசுவையும்‌, நமக்காக அவர்‌ கொண்டுள்ள சித்தத்தையும்‌ நாம்‌ 
புறக்கணித்துள்ளோமா? அவர்‌ நமது எதிர்பார்ப்புகளை நிறைவேற்றத்‌ 
குவறுகின்றாரா? நமது பொருள்‌ முதல்‌ வாதத்தையும்‌ மற்றும்‌ மனிக மதப்‌ 
பாரம்பரியங்களையும்‌ அவர்‌ கண்டனம்‌ செய்வதால்‌ நாம்‌ முன்‌ செல்லாமல்‌ 
இருக்கின்றோமா? நாம்‌ என்ன செய்ய வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ கேட்டுக்‌ 
கொள்வதில்‌ உள்ள எளிமையினால்‌ நாம்‌ அவரைப்‌ புறக்கணித்துள்ளோமா? 
முதல்‌ நூற்றாண்டில்‌ யூதர்கள்‌ செய்தது போல நாம்‌ அவரைப்‌ புறக்கணிக்கக்‌ 
கூடாது. 
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ஆதிசபையார்‌ எவ்வளவு 
தாராளமாகக்‌ கொருத்தது 
ஏன்‌ 





ஆதி சபையாரை நாம்‌ கண்ணோக்குகையில்‌, பல பண்புகள்‌ நம்மை 
மிகவும்‌ கவருவதை நாம்‌ காண்கின்றோம்‌. அவர்களின்‌ வைராக்கியம்‌, 
அவர்களின்‌ விரைவான வளர்ச்சி, எஜமான்‌ மேல்‌ அவர்கள்‌ கொண்டிருந்த 
நேர்மைத்‌ தன்மை, அப்போஸ்தலருடைய உபதேசத்தைக்‌ கடைப்‌ 
பிடிப்பதில்‌ அவர்களின்‌ உறுதிப்பாடு மற்றும்‌ பல பண்புகளினால்‌ நாம்‌ 
கவரப்படுகின்றோம்‌. 

கங்கள்‌ பொருள்‌ உடைமைகள்‌ மீது அவர்கள்‌ காண்பித்த தாராள 
மனப்பான்மை என்பது மிகவும்‌ பாராட்டத்‌ தக்க பண்புகளில்‌ ஒன்று 
ஆகும்‌. அவர்கள்‌ முறுமுறுப்புடன்‌ கொடுக்கவில்லை, மற்றும்‌ 
கட்டாயப்படுத்தப்படவில்லை. கொடுப்பது அவர்களுக்கு 
பழுவாக்கப்படவில்லை, அல்லது மனிதர்களால்‌ காணப்பட வேண்டும்‌ 
என்பதற்காக அவர்கள்‌ கொடுக்கவில்லை. அவர்களின்‌ கொடுத்தலில்‌ சுயநல 
நோக்கம்‌ எதுவும்‌ இல்லை, ஏனெனில்‌ அவர்களின்‌ தாராளத்‌ தன்மையானது 
ஏவுதல்‌ பெற்ற எழுத்தாளர்களால்‌ மிக உயர்வான சொற்றொடர்களைக்‌ 
கொண்டு பாராட்டப்பட்டது என்று நாம்‌ அறிகின்றோம்‌. எருசலேமில்‌ 
இருந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌ சொத்துக்களை விற்று, அவைகளின்‌ கிரயத்தை 
தேவையில்‌ இருந்த எவரொருவருடனும்‌ பகிர்ந்து கொள்ளும்படி கொண்டு 
வந்தார்கள்‌ (அப்‌. 4:34, 35). பின்னாளில்‌ பவுல்‌, பிலிப்பியர்கள்‌ மற்றும்‌ 
மக்கெதோனியாவில்‌ இருந்த மற்றவர்களின்‌ பெருந்தன்மையைப்‌ பற்றிப்‌ 
பிரகாசிக்கும்‌ சொற்றொடர்களில்‌ எடுத்துரைத்தார்‌ (பிலி. 4:14, 15; 2 கொரி. 
8:1-4). முதல்‌ நூற்றாண்டுக்‌ கிறிஸ்தவர்களின்‌ பெருந்தன்மையில்‌ எந்த 
சந்தேகமும்‌ இல்லை. 

மற்றவர்களுடன்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ பகிர்ந்து கொண்டதில்‌ அவர்கள்‌ 
பெற்ற கோட்பாட்டு ரீதியான வெற்றிக்கு அவர்களின்‌ இந்தக்‌ 
கொடுத்தல்‌ விஷயமானது ஒரு காரணமாய்‌ இருந்தது. உலகத்திற்குச்‌ 
சுவிசேஷத்தை அறிவித்தல்‌ மற்றும்‌ தேவையில்‌ உள்ள பரிசுத்தவான்‌௧ளைப்‌ 





பராமரித்தல்‌ ஆகிய பணிகள்‌ தாராளமாய்க்‌ கொடுக்கும்படி நம்மை 
அழைக்கின்றன மற்றும்‌ கிறிஸ்தவர்களின்‌ கொடைகள்‌ இப்பணிகளை 
சாத்தியமுள்ளவைகளாக்குகின்றன. 


225 


அவர்கள்‌ தங்கள்‌ கொடுத்தலில்‌ இவ்வளவு தாராளமாய்‌ இருந்தது ஏன்‌? 
கொடுப்பதற்காக மக்கள்‌ தங்கள்‌ சொந்த உடைமைகளை விற்கத்‌ தயாராக 
இருந்தது ஏன்‌? முதல்‌ நூற்றாண்டின்‌ பெருந்தன்மைக்கான காரணங்கள்‌ 
பற்றிய ஒரு படிப்பானது இந்த நூற்றாண்டில்‌ சபை, ஏன்‌ தான்‌ 
கொடுப்பதை அதிக தாராளமாய்க்‌ கொடுப்பதில்லை என்பதை முடிவு 
செய்வதில்‌ நமக்கு உதவலாம்‌. 


அவர்கள்‌ தங்களையே கொடுத்தார்கள்‌ 
அவர்களின்‌ கொடுத்தலுக்கான திறவுகோல்‌ கருத்தொன்று 
2 கொரி. 8:5ல்‌ காணப்படுகின்றது: “முன்பு தங்களைத்‌ தாமே கர்த்தருக்கும்‌ 
ஒப்புக்‌ கொடுத்தார்கள்‌?” அவர்கள்‌ உண்மையிலேயே மனம்‌ 





மாற்றப்பட்டிருந்தார்கள்‌. மனம்‌ மாறுதல்‌ என்றால்‌ ஒருவர்‌ தாம்‌ உள்ளபடி, 
தாம்‌ பெற்றுள்ள எல்லாவற்றுடனும்‌ தன்னையே கொடுத்தல்‌ என்று 
அர்த்தப்படுகின்றது என்பதை அவர்கள்‌ உணர்ந்தார்கள்‌. இவர்கள்‌ 
சபையின்‌ சாதாரண உறுப்பினர்களாய்‌ மட்டும்‌ இருக்கவில்லை. இது சுய 
உறுதிப்பாட்டின்‌ விஷயமாய்‌ இருந்தது. “இதோ கர்த்தாவே நான்‌ 
என்னையே உமக்குத்‌ தருகின்றேன்‌” என்பதே அவர்களின்‌ எண்ணப்‌ 
போக்காயிருந்தது. ஒரு நபர்‌ கர்த்தருக்கென்று உண்மையிலேயே 
மனமாற்றம்‌ அடையும்‌ போது தம்‌ பொருள்‌ உடைமைகளைப்‌ 
பரிசுத்தப்படுத்துவது என்பது கடினமானதாயிருக்காது. இன்றைய 
நாட்களில்‌ பலர்‌ கருமித்தனத்துடனும்‌, பொருளாசையுடனும்‌ 
இருப்பதற்குக்‌ காரணம்‌ அவர்கள்‌ ஒருக்காலும்‌ தங்களையே முழுமையாய்க்‌ 
கிறிஸ்துவுக்குக்‌ கொடுக்காததேயாகும்‌. மனமாற்றம்‌ என்பது நேரம்‌, திறமை, 
சுயம்‌ மற்றும்‌ உடைமைகள்‌ ஆகியவற்றைத்‌ தேவனுக்குப்‌ 
பரிசுத்தப்படுத்துதலில்தான்‌ அடங்கியுள்ளது என்பதை நாம்‌ கற்பது 
அவசியமாகும்‌. 





அவர்கள்‌ பெருந்தன்மையின்‌ பின்னணியைக்‌ 
கொண்டிருந்தார்கள்‌ 

ஆதிக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ பெருந்தன்மைக்கு விளைவிடமாயிருந்த ஒரு 
சமூகத்திலிருந்து வந்தவர்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌. எருசலேமிலிருந்த 
சபையானது பெருந்தன்மையின்‌ வரலாற்றையுடைய யூதர்களால்‌ 
ஆனதாயிருந்தது. ஆசரிப்புக்‌ கூடாரத்திற்கும்‌ அதன்‌ பிரதிஷ்டைக்கும்‌ 
இஸ்ரவேலர்களால்‌ தரப்பட்ட கொடைகளை நினைத்துப்‌ பாருங்கள்‌. 
ஆலயத்திற்குத்‌ தாவீதின்‌ கொடைகளை, ஆலயத்தைப்‌ பழுது பார்க்கக்‌ 
கொண்டு வரப்பட்ட கொடைகளை, ஆலயத்தை மறுபடியும்‌ கட்டு 





வதற்குத்‌ தரப்பட்ட காணிக்கைகளை நினைத்துப்‌ பாருங்கள்‌. 
பழைய ஏற்பாட்டின்‌ இந்த எடுத்துக்காட்டுகள்‌ நம்மை 
வெட்கத்திற்குள்ளாக்குகின்றன. 

யூதத்துவத்தின்‌ கீழ்‌ யூதர்களின்‌ தசம பாகங்கள்‌, காணிக்கைகள்‌, 
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கொடைகள்‌ மற்றும்‌ பலிகள்‌ ஆகியவை நன்கு அறியப்பட்டவைகள்‌ ஆகும்‌. 
மொத்த காணிக்கைகளானவை அவர்களின்‌ வருமானத்தில்‌ கணிசமான ஒரு 
பகுதியாக இருந்தது. அவர்கள்‌ கிறிஸ்தவத்திற்கு மனமாற்றப்பட்ட 
பொழுது, தாராளமாய்க்‌ கொடுப்பதென்பது அவர்களுக்கு 
இயல்பானதாகவே இருந்திருக்க வேண்டும்‌. கிறிஸ்துவின்‌ கழ்‌ இருக்கையில்‌, 
எவ்வளவு கொடுப்பது என்று அவர்கள்‌ சுயாதனமாய்‌ முடிவு செய்யலாம்‌ 
என்பது உண்மையே; ஆனாலும்‌ அவர்கள்‌ தங்களின்‌ இந்த சுயாதனத்தைப்‌ 
பொருளாசைக்கு மூடலாகப்‌ பயன்படுத்தவில்லை. அவர்கள்‌ வழக்கமாய்க்‌ 
கொடுத்ததைப்‌ பார்க்கிலும்‌ குறைவாகக்‌ கொடுத்தார்களா? 

இந்தப்‌ பாடக்‌ கருத்தில்‌ இன்னும்‌ அதிகமான போதனை 
தேவையாயிருக்கின்றது. சபையில்‌ வலியுறுத்தப்படும்‌ பல பாடக்‌ 
கருத்துக்களைக்‌ காட்டிலும்‌ இதைப்‌ பற்றி வேதாகமத்தில்‌ அதிகம்‌ 
கூறப்படுகின்றது. சத்தியத்தைத்‌ தெளிவாய்‌ மற்றும்‌ வலியுறுத்தத்துடன்‌ 
போதிக்கத்‌ தவறுதலானது கிறிஸ்தவப்‌ பெருந்தன்மைக்கான ஒரு நல்ல 
பின்னணியை உண்டாக்குவதில்லை. 





உக்கிராணத்துவத்தின்‌ கொள்கையை அவர்கள்‌ 
உணர்ந்து கொண்டனர்‌ 
முதல்‌ நூற்றாண்டுக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ உக்கிராணத்துவத்தின்‌ 
கொள்கையை உணர்ந்து கொண்டனர்‌. தங்களின்‌ உடைமைகள்‌ 
தங்களுக்குச்‌ சொந்தமானவைகள்‌ அல்ல என்பதையும்‌ இன்னொருவரின்‌ 
(தேவனின்‌) உடைமைகளான அவற்றின்‌ மேல்‌ பராமரிப்புப்‌ பணி 
செலுத்தும்‌, உக்கிராணக்காரர்களாக மட்டுமே தாங்கள்‌ இருந்தனர்‌ 
என்பதையும்‌ அவர்கள்‌ புரிந்திருந்தனா்‌. அதை எவ்விதம்‌ கையாண்டோம்‌ 
என்பதற்குக்‌ கணக்கு ஒப்புவிக்க வேண்டும்‌ என்று அவர்கள்‌ 
அறிந்திருந்தனர்‌; எனவே, அதை அவர்கள்‌ பயன்படுத்தும்‌ வழிமுறையில்‌ 
ஜாக்கிரதையாய்‌ இருக்க விரும்பினார்கள்‌. 
தெய்வீக உரிமைத்துவத்தைப்‌ பற்றி வேதவசனப்‌ பகுதிகள்‌ பலவற்றில்‌ 
போதிக்கப்படுகின்றது. எடுத்துக்காட்டாக, யாத்‌. 19:5, “பூமியெல்லாம்‌ 





என்னுடையது” என்று கூறுகின்றது (உபா. 10:14; சங்‌. 24:1; 1 கொரி. 10:26 
ஆகியவை பிற வேதவசனப்‌ பகுதிகள்‌ ஆகும்‌.) இது போலவே மனித 
உக்கிராணத்துவ மூலம்‌ போதிக்கப்படுகின்றது. நாம்‌ “தேவனுடைய பற்பல 
கிருபையுள்ள ஈவுகளைப்‌ பகிர்ந்து கொடுக்கும்‌ நல்ல உக்கிராணக்காரர்‌ 
போல” (1 பேது. 4:10) இருக்க வேண்டும்‌. நமது சரீரங்கள்‌ கூட 
நம்முடையதல்லவென்று பவுல்‌ வலியுறுத்தினார்‌ (1 கொரி. 6:19). 
இன்னொருவருக்குரியதை நாம்‌ பராமரித்துக்‌ கொண்டு மட்டுமே 
இருக்கின்றோம்‌ என்பதை நாம்‌ உணரும்‌ பொழுது, அதைப்‌ 
பயன்படுத்துவதில்‌ நிச்சயமாகவே நாம்‌ அதிக ஜாக்கிரகையுள்ளவர்களாய்‌ 
இருப்போம்‌. அதைப்‌ பயன்படுத்தும்‌ விதம்‌ பற்றி நாம்‌ பதில்‌ கூறியாக 
வேண்டும்‌. 
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தேவனுடைய அன்பிற்குப்‌ பதில்செயலாக 
அவர்கள்‌ கொடுத்தார்கள்‌ 

ஆதி சீஷர்கள்‌ சிலுவையின்‌ நிழலில்‌ வாழ்ந்ததால்‌ அவ்வளவு 
காராளமாய்க்‌ கொடுத்தார்கள்‌. அவர்களில்‌ சிலர்‌ கல்வாரியின்‌ காட்சிகளை 
கண்ணால்‌ கண்ட சாட்சிகளாய்‌ இருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ தேவனுடைய 
அன்பையும்‌, பெருந்தன்மையையும்‌ அதன்‌ உச்சத்தில்‌ கண்டிருந்தனர்‌. 
தேவன்‌ இவ்வுலகத்தை “மிகவும்‌ அன்புகூர்ந்ததை” அவர்கள்‌ உணர்ந்தனர்‌ 
மற்றும்‌ அதற்கு அவர்கள்‌ நிரூபணம்‌ பெற்றிருந்தனர்‌, ஏனெனில்‌ “அவர்‌ 
எப்படிக்‌ கொடுத்தார்‌” (யோவா. 3:16ஐக்‌ காணவும்‌) என்பதை அவர்கள்‌ 
கண்டிருந்தனர்‌. “அவர்‌ முந்தி (அவர்களிடத்தில்‌) அன்புகூர்ந்தபடியால்‌” 
(1 யோவா. 4:19) அவர்கள்‌ தேவனிடத்தில்‌ அன்புகூர்ந்தார்கள்‌, எனவே 





கொடுப்பது என்பது அவர்களுக்குக்‌ கடினமானதாக இருக்கவில்லை. 


முடிவுரை 

நாம்‌ கல்வாரியில்‌ இருந்து பல நூற்றாண்டுகள்‌ கள்ளியிருக்கின்றோம்‌, 
ஆனால்‌ அங்கு வெளியிடப்பட்டது காலத்தால்‌ அழிக்கப்பட முடியாதது 
ஆகும்‌. இன்றைய நாட்களில்‌ கொடுத்தலில்‌ பெருந்தன்மை 
குறைவுபடுவதற்குச்‌ சிலுவையின்‌ அர்த்தத்தை மதிக்கத்‌ தவறுவதே 
மாபெரும்‌ காரணம்‌ ஆகும்‌. தேவன்‌ நமக்காகத்‌ தமது மகனையே 
கொடுக்குமளவு “இவ்வளவாய்‌ நம்மீது அன்புகூர்ந்தார்‌” (யோவா. 3:16; 
எபே. 5:25ஐக்‌ காணவும்‌). இதை நினைவுகூருதலானது நம்‌ இருதயங்களில்‌ 
தேவனை நோக்கிய அன்பைப்‌ பெற்றுத்தரும்‌. இந்த அன்பானது தேவன்‌ 
நம்‌ மீது கொண்ட அன்பில்‌ செய்தது போலவே பெருந்தன்மையினால்‌ 
வெளிப்படுத்தப்படும்‌. 
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வேதாகமத்தின்‌ மாபெரும்‌ போதனைகள்‌ 


மரணம்‌ 





மரணம்‌ என்பது மனத்துயரம்‌ தரும்‌ பாடக்‌ கருத்தாக முடியும்‌, ஆனால்‌ 
நாம்‌ அதை எதிர்கொண்டே ஆக வேண்டியுள்ளது. தன்‌ முன்னிலையில்‌ 
மரணம்‌ என்ற வார்த்தையைக்‌ குறிப்பிட அனுமதிக்காத மனிதர்‌ ஒருவரைப்‌ 
பற்றி நான்‌ கேள்விப்பட்டிருக்கின்றேன்‌. அதைப்‌ பற்றிய எந்த ஒரு 
ஆலோசனையுடனும்‌ தொடர்புடைய எல்லாவற்றையும்‌ அவர்‌ தவிர்த்து 
விட முயற்சி செய்தார்‌, ஆனாலும்‌ தாம்‌ மரிப்பதிலிருந்து அவர்‌ தம்மைத்‌ 
குடுத்துக்‌ காத்துக்கொள்ள முடியாமல்‌ போயிற்று. மரணம்‌ என்பது ஒரு 
கனவுகான்‌ என்று கருத்துக்‌ கூறும்‌ வகையில்‌ கவிதைகள்‌ பல 
எழுதப்பட்டிருந்தாலும்‌, மரணம்‌ தனது கொடுக்கைக்‌ கொண்டதாகவே 
இருக்கின்றது. அது அச்சமூட்டும்‌ ஒரு உண்மை நிலையாக இருக்கின்றது. 
அதை நாம்‌ தொடர்பு கொள்ளாமல்‌ தவிர்த்து விட முடியாது. நமது 
வாழ்வின்‌ மீது அது எழுதப்பட்டுள்ளது. சரீரப்‌ பிரகாரமான மரணத்தைப்‌ 
பற்றிய கருத்தைப்‌ படிப்பதோடு மட்டும்‌ நமது பாடத்தை சுருக்கிக்‌ கொள்ள 
நாம்‌ விரும்புவதில்லை; மாறாக, வேதவசனங்களில்‌ இவ்வார்த்தை 
கொண்டுள்ள பரந்த தனிச்‌ சிறந்த குறிப்புகளை நாம்‌ கவனிப்போம்‌. 


எல்லாரும்‌ ஒருமுறை மரித்திருக்கின்றோம்‌ 

எல்லா மக்களும்‌ ஒருமுறை மரித்திருக்கன்றனர்‌. இது எப்பொழுது, 
எப்படி நடைபெற்றது? ஒருவர்‌ பாவியாகின்ற பொழுது, அவர்‌ தேவனு 
டைய பார்வையிலிருந்து மறைந்து போகின்றார்‌. பாவம்‌ மரணத்தை 
உண்டாக்குகின்றது (யாக்‌. 1:12). பாவத்தில்‌ வாழுதல்‌ என்றால்‌ 
மரித்தவார்களாயிருத்தல்‌ என்று அர்த்தமாகும்‌ (1 தீமோ. 5:6. எல்லா 
மக்களும்‌ பாவம்‌ செய்துள்ளபடியால்‌ (ரோமர்‌ 3:23) இவ்வகையில்‌ நாம்‌ 
யாவரும்‌ மரித்திருத்தின்றோம்‌. 

இது பிறந்த குழந்தைகளையோ அல்லது சிறுபிள்ளைகளையோ 
உள்ளடக்குவதில்லை, ஆனால்‌ இது தனது செயல்களுக்குக்‌ 
கணக்கொப்புவிக்கப்‌ பொறுப்புடைய தனிநபர்‌ ஒவ்வொருவருக்கும்‌ 
ஏற்புடையதாகும்‌. குழந்தைகள்‌ பிறக்கும்‌ பொழுதே பாவத்தில்‌ 
மரித்தவர்களாய்ப்‌ பிறக்கின்றனர்‌ என்று சிலர்‌ போதித்துள்ளனர்‌. ஆனால்‌ 
வேதாகமம்‌ இதைப்‌ போதிப்பதில்லை. “பாவம்‌ செய்கிற ஆத்துமாவே 
சாகும்‌” (எசே. 18:4) என்று நாம்‌ வாசிக்கின்றோம்‌. 

வேதாகமத்தில்‌ காணப்படும்‌ பாவத்திற்கான விளக்கமானது 
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(1 யோவா. 3:4; யாக்‌. 4:17) அது நாம்‌ செய்கின்றவை அல்லது செய்யத்‌ 
குவறுகின்றவை - நாம்‌ சுதந்தரித்துக்‌ கொள்ளுகின்றவையல்ல - என்று 
காண்பிக்கின்றது. இந்த மரணம்‌ ஒரு குறிப்பிட்ட வயதில்‌ ஏற்படுகிறதென்று 
நான்‌ கூற முயற்சி செய்வதில்லை, ஏனெனில்‌ வேதாகமம்‌ இதற்கு எந்த ஒரு 
வயதையும்‌ குறிப்பிடுவதில்லை. மாறுபட்ட நபர்களின்‌ விஷயங்களில்‌ இது 
மாறுபடும்‌ என்பதில்‌ ஐயமில்லை. 

இது ஏன்‌ மரணம்‌ என்று குறிப்பிடப்படுகின்றது? ஏனென்றால்‌ 
ஆத்துமாவானது தேவனிடத்திலிருந்து பிரிந்து ஆக்கினைக்குள்ளாகும்‌ 
நிலையில்‌ இருக்கின்றது. அது ஆவிக்குரிய வாழ்வில்‌, தேவனுடன்‌ உள்ள 
ஐக்கியத்திலிருந்து துண்டிக்கப்படுகின்றது. ஏவப்பட்ட எழுத்தாளர்களால்‌ 
கூறப்பட்ட பல கூற்றுகள்‌ இப்போது தெளிவாகின்றன. எபேசுவில்‌ இருந்த 
கிறிஸ்தவர்களுக்குப்‌ பவுல்‌ அவர்கள்‌ தங்கள்‌ பாவங்களில்‌ 





மரித்தவார்களாயிருந்தார்கள்‌ என்று கூறினார்‌ (எபே. 2:1). அதையே அவர்‌ 
கொலோசெயர்களுக்கும்‌ கூறினார்‌ (கொலோ. 2:13). கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
மரணத்தை விட்டு நீங்கி ஜீவனுக்குட்பட்டிருக்கிறார்களென்று யோவான்‌ 
கூறினார்‌ (1 யோவா. 3:14). இது (விலக்கப்பட்ட மரத்தின்‌ கனியை) 
ஆதாமும்‌ ஏவாளும்‌ புசித்த பொழுது எப்படி மரித்தார்கள்‌ என்பதையும்‌ 
தெளிவாக்குகின்றது. ஆவிக்குரிய மரணத்தின்‌ கருத்தை நாம்‌ புரிந்து 
கொள்ளும்‌ பொழுது, இயேசுவால்‌ உரைக்கப்பட்ட அற்புதமான 
கூற்றொன்று கடைசியில்‌ இதன்‌ கருத்தை நமக்கு விளக்குகின்றது: 
“மரித்தோர்‌ தேவகுமாரனுடைய சத்தத்தைக்‌ கேட்குங்காலம்‌ வரும்‌, அது 





இப்பொழுதே வந்திருக்கிறது; அதைக்‌ கேட்றெவர்கள்‌ பிழைப்பார்கள்‌ 
என்று மெய்யாகவே மெய்யாகவே உங்களுக்குச்‌ சொல்லுகிறேன்‌” 
(யோவா. 5:25). 

பாவத்தில்‌ மரித்த நிலையில்‌ இருக்கும்‌ ஒரு நபர்‌ சரீரத்தில்‌ மரித்துக்‌ 
கொண்டிருந்த தனது நண்பர்‌ ஒருவரைக்‌ காணச்‌ சென்றார்‌. சென்றவர்‌ 
ஆழமான முறையில்‌ பரிதாபப்பட்டார்‌, ஆனால்‌ மரித்துக்‌ 
கொண்டிருந்தவரோ ஒரு உண்மையான கிறிஸ்தவராய்‌ இருந்தார்‌. 
உண்மையில்‌ அந்தக்‌ கிறிஸ்தவர்‌ தனக்காகப்‌ பரிதாபப்பட்ட அந்த நபரைக்‌ 
காட்டிலும்‌ எவ்வளவோ மேலான நிலையில்‌ இருந்தார்‌. 


சிலர்‌ இருமுறை மரித்திருக்கன்றனர்‌ 

நம்மில்‌ கிறிஸ்தவர்களானவர்கள்‌, அப்படியானதில்‌ 
மரித்திருக்கின்றோம்‌. முன்பு நாம்‌ பாவத்தில்‌ மரித்திருந்தோம்‌, இப்பொழுது 
கிறிஸ்தவர்களானதில்‌ நாம்‌ பாவத்திற்கு மரித்திருக்கின்றோம்‌. “ஏனென்றால்‌ 
நீங்கள்‌ மரித்தீர்கள்‌” (கொலோ. 3:3) என்று பவுல்‌ கூறினார்‌. ரோமர்‌ 6:3, 4ல்‌ 
உள்ள அற்புதமான வார்த்தைகளை நினைவுகூருங்கள்‌, அதில்‌ ரோமக்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஏன்‌ பாவத்தில்‌ வாழும்படி செல்ல முடியாதிருந்தது 
என்பதைப்‌ பவுல்‌ காண்பித்தார்‌. அவர்கள்‌ தேவனுடைய 
பிள்ளைகளானதைப்‌ பவுல்‌ பின்னோக்கிச்‌ சுட்டிக்காட்டினார்‌. அவர்கள்‌ 
கிறிஸ்துவின்‌ மரணத்துக்குள்ளாக்கும்‌ ஞானஸ்நானத்தில்‌ அடக்கம்‌ 
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பண்ணப்பட்டு, புதிய ஜீவனுக்கு எழுப்பப்பட்டதாகப்‌ பவுல்‌ கூறினார்‌. 
இந்தப்‌ புதிய ஜீவனானது ஞானஸ்நானம்‌ வரையிலும்‌ பெறப்பட்டதில்லை 
என்று இது திட்டவட்டமாய்க்‌ காண்பிக்கின்றது, ஆனால்‌ இது மரணம்‌ 
என்று குறிப்பிடப்படுவது ஏன்‌? ஏனென்றால்‌, தேவனுடைய 
பிள்ளைகளாகும்‌ பொழுது, நாம்‌ நம்மைப்‌ பழைய பாவ வாழ்விலிருந்து 
பிரிக்கன்றோம்‌. பழைய மனிதன்‌ சிலுவையில்‌ அறையப்படுகின்றான்‌. 


எல்லாரும்‌ சரீரப்‌ பிரகாரமாக மரிப்போம்‌ 

“அன்றியும்‌, ஒரேதரம்‌ மரிப்பதும்‌, பின்பு நியாயத்தீர்ப்படைவதும்‌ மனு 
வருக்கு நியமிக்கப்பட்டிருக்கிறபடியே” (எபி. 9:27); “அதாமுக்குள்‌ 
எல்லாரும்‌ மரிக்கிறதுபோல, ...” (1 கொரி. 15:22). இதுவே ஆவியானது 
சரீரத்தை விட்டுச்‌ செல்லும்‌ போது நடக்கும்‌ சரீரப்பிரகாரமான மரணம்‌ 
ஆகும்‌. “அவியில்லாத சரீரம்‌ செத்ததாயிருக்கிறது ...” (யாக்‌. 2:26). 

மனித குலத்தில்‌ உள்ள ஒவ்வொருவருக்கும்‌ மரணத்‌ தீர்ப்பு 
விதிக்கப்பட்டுள்ளது என்றும்‌ விரைவில்‌ அது நிறைவேற்றப்படும்‌ என்றும்‌ 
உணர்வது பலருக்குக்‌ கடினமாகக்‌ காணப்படுகின்றது. வாழ்வின்‌ குறுகிய 
குன்மை மற்றும்‌ மரணத்தின்‌ நிச்சயம்‌ ஆகியவற்றை நமது மனதில்‌ 
ஆமமாய்ப்‌ பதிய வைப்பதற்கு வேதாகமம்‌ பல உருவகங்களைப்‌ 
பயன்படுத்துகின்றது. “எங்கள்‌ ஆயுசு நாட்கள்‌ எழுபது வருஷம்‌, பெலத்தின்‌ 
மிகுதியால்‌ எண்பது வருஷமாயிருந்தாலும்‌, அதின்‌ மேன்மையானது 
வருத்தமும்‌ சஞ்சலமுமே; அது சீக்ரெமாய்க்‌ கடந்து போகிறது, நாங்களும்‌ 
பறந்து போகிறோம்‌” (சங்‌. 90:10). ஒரு குறுகிய காலத்திற்குள்‌, நம்மில்‌ 
ஒவ்வொருவரும்‌ மறக்கப்பட்ட மரித்தவர்களின்‌ நித்திரையில்‌ நித்திரை 
கொண்டிருப்போம்‌. காணப்படாத மறுவுலகமானது வெகு தொலைவில்‌ 
இல்லை. மாம்சத்தின்‌ மிக மெல்லிய திரை மட்டுமே அதைப்‌ பிரிக்கின்றது. 
ஒரு கணத்திலே, ஒரு இமைப்‌ பொழுதிலே, நாம்‌ அங்கு இருப்போம்‌. ஒரு 
நாளிலே கிறிஸ்து இந்தச்‌ சத்துருவை ஒழிப்பார்‌ (1 கொரி. 15:26), ஆனால்‌ 
அது வரையிலும்‌ மக்கள்‌ மாம்சப்‌ பிரகாரமாக மரித்தேயாக வேண்டும்‌. 


சிலர்‌ “இரண்டாம்‌ மரணத்தை” எதிர்‌ 
கொள்ளுவார்கள்‌ 

நாம்‌ கலந்துரையாட வேண்டிய கடைசி மரணமானது 
வேதவசனங்களில்‌ “இரண்டாம்‌ மரணம்‌” (வெளி. 20:14; 21:8) என்று 
அழைக்கப்படுகின்றது. இது நித்தியமான மரணம்‌ ஆகும்‌. இது மரணம்‌ 
என்று அழைக்கப்படுவது ஏன்‌? மறுபடியும்‌, பிரிதல்‌ என்பதே கருத்தாகும்‌; 
இழந்துபோகப்பட்டவர்கள்‌ தேவனிடமிருந்தும்‌, ஆவிக்குரிய 
வாழ்விலிருந்தும்‌ நித்தியமாக பிரிக்கப்படுவார்கள்‌. இந்த மரணத்திலிருந்து 
உயிர்த்தெழுதல்‌ எதுவும்‌ இல்லை. இது வாழ்கின்ற ஒரு மரணமாக, 
மரிக்கின்ற ஒரு வாழ்வாக இருக்கும்‌. கிறிஸ்துவுக்குக்‌ கீழ்ப்படி யாதவர்கள்‌ 
யாவரும்‌ நித்தியமும்‌ இருப்பார்கள்‌, ஆனால்‌ நித்திய ஜீவனுக்குள்‌ இருக்க 
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மாட்டார்கள்‌. ஜீவன்‌ என்றால்‌ தேவனுடன்‌ ஐக்கியமாயிருத்தல்‌ 
என்று அர்த்தமாகும்‌. 


முடிவுரை 
இயேசு மரணத்திற்கும்‌ பாதாளத்திற்குமுரிய திறவுகோல்களை 
உடையவராயிருக்கின்றார்‌ (வெளி. 1:18). அவர்‌ மரணத்தை வெற்றி 
கொண்டு, அதன்‌ மீது வல்லமையுடையவராய்‌ இருக்கின்றார்‌. அவர்‌ 
திறவுகோல்களை உடையவராய்‌ இருக்கின்றார்‌. நான்‌ சிறைச்சாலைகளைப்‌ 
பார்வையிட்டிருக்கின்றேன்‌, ஆனால்‌ சாவிகளை வைத்துள்ள மனிதர்‌ 
ஒருவருடன்‌ நடந்து செல்லும்‌ வரையிலும்‌ நான்‌ பயம்‌ 
கொண்டிருந்ததில்லை. யோவானிடத்தில்‌ இயேசு, “.. இதோ, ... நான்‌ ... 
திறவுகோல்களை உடையவராயிருக்கிறேன்‌?” என்று கூறினார்‌. 
மரணத்திற்கும்‌ பாதாளத்திற்குமுரிய திறவுகோல்களை உடையவருடன்‌ 
நடந்து செல்லுதல்‌ என்பது பயத்தை நீக்குகின்றது. இயேசு நமது 
நண்பராயிருந்தால்‌, நாம்‌ அவருக்கு உண்மையுள்ளவர்களாயிருந்தால்‌, நாம்‌ 
“மரண இருளின்‌ பள்ளத்தாக்கிலே நடந்தாலும்‌” பயப்படத்‌ தேவையில்லை 
(சங்‌. 23:4). அவரது கோலும்‌ தடியும்‌ - மற்றும்‌ திறவுகோல்களும்‌ - நம்மைத்‌ 
தேற்றும்‌. 
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கீறிஸ்து என்‌ வந்தார்‌ 





கிறிஸ்து அடிக்கடி எதிர்மறைகளைப்‌ பயன்படுத்திப்‌ போதித்தார்‌ - 
அதாவது எது உண்மையல்ல என்பதைப்‌ பற்றி விளக்கியுரைத்தல்‌. கள்ளப்‌ 
போதகங்கள்‌ மற்றும்‌ கருத்துக்களைப்‌ பற்றி மக்கள்‌ விழிப்புணர்வுடன்‌ 
இருக்க வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ நம்பினார்‌, ஏனெனில்‌ அவைகளால்‌ 
அவர்கள்‌ குழப்பப்படுவதைத்‌ தவிர்க்க வேண்டும்‌. இயேசு இப்பூமிக்கு 
வருதல்‌ /வந்தது பற்றிய இப்படிப்பட்ட பல விளக்கங்களை நாம்‌ 
காண்கின்றோம்‌. இந்த “எதிர்மறைகள்‌” அவர்‌ ஏன்‌ வந்தார்‌ என்பதைப்‌ 
பற்றிய சத்தியத்தைத்‌ தெளிவு படுத்த உதவுகின்றன. 


உலகத்தை நியாயந்தீர்ப்பதற்கல்ல ஆனால்‌ 
இரட்சிக்கவே அவர்‌ வந்தார்‌ 

யோவான்‌ 3:17ல்‌, “உலகத்தை ஆக்கினைக்குள்ளாகத்‌ தீர்க்கும்படி 
தேவன்‌ தம்முடைய குமாரனை உலகத்தில்‌ அனுப்பாமல்‌, அவராலே உலகம்‌ 
இரட்சிக்கப்படுவதற்காகவே அவரை அனுப்பினார்‌” என்று இயேசு 
கூறினார்‌. ஒரு சமயத்தில்‌, இயேசு எருசலேமை நோக்கிப்‌ பயணம்‌ சென்று 
கொண்டிருந்ததால்‌ அவரை ஏற்றுக்‌ கொள்ளாத சமாரிய கிராமத்தார்மேல்‌ 
வானத்திலிருந்து அக்கினியை இறங்கச்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்று 
யாக்கோபும்‌, யோவானும்‌ விரும்பினார்கள்‌. இயேசு அவர்களைக்‌ கடிந்து 
கொண்டு, “மனுஷகுமாரன்‌ மனுஷருடைய ஜீவனை அழிக்கிறதற்கு அல்ல, 
இரட்சிக்கிறதற்கே வந்தார்‌” லூக்‌. 9:56) என்று கூறினார்‌. 

தேவனுடைய திட்டமும்‌ விருப்பமும்‌ உலகத்தின்‌ இரட்சிப்பிற்கே 
குவிர அதை அழிக்றெதற்கு அல்ல. அவர்‌ பாவியைத்‌ தண்டிப்பதில்‌ 
ஆவலுள்ளவராய்‌ இருப்பதில்லை; அவர்‌ “எல்லாரும்‌ மனந்திரும்ப 
வேண்டுமென்றே” (2 பேது. 3:9) விரும்புகின்றார்‌. சிலர்‌ தேவனை மிகவும்‌ 
கொடுமைக்கார அரசனாக, மனிதரைக்‌ கவனித்துக்‌ குற்றம்‌ காண 
விரும்புகின்றவராகச்‌ சித்தரிக்கன்றனர்‌; ஆனால்‌ இது வேதவசனங்கள்‌ 
முன்னிறுத்தம்‌ சித்தரிப்பு அல்ல. தேவன்‌ நினிவேயை அழிக்காததினால்‌ 
யோனா மகழ்ச்சியற்றுப்‌ போனபொழுது, அவர்‌ அப்படிப்பட்ட எண்ணப்‌ 
போக்குடையவராய்‌ இருந்ததற்காக அவரைக்‌ தேவன்‌ கடிந்து கொண்டார்‌. 
அவர்‌, “வலது கைக்கும்‌ இடது கைக்கும்‌ வித்தியாசம்‌ அறியாத இலட்சத்து 
இருபதினாயிரம்‌ பேருக்கு அதிகமான மனுஷரும்‌ ... இருக்கிற மகா 
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நகரமாகிய நினிவேக்காக நான்‌ பரிதபியாமலிருப்பேனோ” (யோனா. 4:11) 
என்று கூறினார்‌. மனிதன்‌ இரட்சிக்கப்படாமலிருக்கும்போது தேவன்‌ 
ஆழ்ந்த கவலையாய்‌ இருக்கின்றார்‌. இரட்சிப்பதுதான்‌ அவருடைய 
நோக்கமாயிருக்கிறது. 

எனவே கிறிஸ்துவின்‌ முதலாம்‌ வருகையானது இரட்சிப்புக்குத்‌ தானே 
குவிர நியாயத்தர்ப்புக்காக அல்ல. 


நியாயப்பிரமாணத்தையானாலும்‌ 
தீர்க்கதரிசனங்களையானாலும்‌ அழிக்கிறதற்கல்ல 
நிறைவேற்றுகிறதற்கே அவர்‌ வந்தார்‌. 
இயேசு தம்மைப்‌ பின்பற்றியவர்களிடம்‌ “நியாயப்‌ 
பிரமாணத்தையானாலும்‌ தீர்க்ககரிசனங்களையானாலும்‌ அழிக்கிறதற்கு 





வந்தேன்‌ என்று எண்ணிக்‌ கொள்ளாதேயுங்கள்‌; அழிக்கிறதற்கு அல்ல, 
நிறைவேற்றுகிறதற்கே வந்தேன்‌” (மத்‌. 5:17) என்று கூறினார்‌. அவர்‌, 
“... நியாயப்பிரமாணத்திலுள்ளதெல்லாம்‌ நிறைவேறுமளவும்‌, அதில்‌ ஒரு 
சிறு எழுத்தாகிலும்‌, ஒரு எழுத்தின்‌ உறுப்பாகிலும்‌ ஒழிந்து போகாது ...” 
(மத்‌. 5:19) என்று அறிவித்தார்‌. நியாயப்பிரமாணமானது அதன்‌ ஒவ்வொரு 
பகுதியும்‌ நிறைவேறுமளனவும்‌ ஒழிந்து போகக்‌ கூடாததாய்‌ இருந்தது. 

பழைய ஏற்பாடானது இன்னமும்‌ கட்டுப்படுத்துகின்றது என்று 
உரிமைகோருவதற்குச்‌ சிலர்‌ இந்த வேதவசனப்பகுதியைப்‌ 
பயன்படுத்துகையில்‌, இது அதற்கு நேர்‌ எதிரானதையே போதிக்கின்றது. 
இயேசு, நியாயப்பிரமாணத்தையானாலும்‌, கர்க்ககரிசனங்களையானாலும்‌ 
அழிக்றெதற்கு வராமல்‌, அவைகளை நிறைவேற்றுவதற்கே வந்தார்‌. அவர்‌ 
தீர்க்ககரிசனங்களை நிறைவேற்றினார்‌, நியாயப்பிரமாணத்தில்‌ உள்ளபடி 
வாழ்க்கை வாழ்ந்து அதையும்‌ நிறைவேற்றினார்‌. மற்ற வேதவசனப்‌ 
பகுதிகளும்‌ கூட, மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணம்‌ நிறைவேற்றப்பட்டு 
விட்டகென்றும்‌, இனியும்‌ அவைகள்‌ கட்டுப்படுத்துவதில்லை என்றும்‌ 
திட்டவட்டமாகப்‌ போதிக்கின்றன (எபி. 10:9, 10; கொலோ. 2:14; 
கலா. 3:24, 25 ஆகியவற்றை வாசிக்கவும்‌.) 

மறுரூபமான நிகழ்ச்சியும்‌ இதே சத்தியத்தைப்‌ போதிக்கின்றது. மோசே, 
எலியா ஆகியோரின்‌ முன்னிலையில்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றி, “இவருக்குச்‌ செவி 
கொடுங்கள்‌!” (மத்‌. 17:5) என்று தேவன்‌ கூறினார்‌. அதிகாரமுடைமையின்‌ 
குரலாக மோசே மற்றும்‌ தூர்க்கதரிசிகளின்‌ உரைகளைக்‌ கேட்க வேண்டிய 
காலம்‌ ஒன்று இருந்தது, ஆனால்‌ இப்பொழுதோ, கிறிஸ்துவின்‌ 


வார்த்தைகள்‌ கேட்கப்பட்டு, தர அளவையாக உணரப்பட வேண்டும்‌. 








ஊழியம்‌ கொள்வதற்கு அல்ல 
ஊழியம்‌ செய்யவே அவர்‌ வந்தார்‌ 
இயேசு, “மனுஷகுமாரனும்‌ ஊழியங்‌ கொள்ளும்படி வராமல்‌, 
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ஊழியஞ்‌ செய்யவும்‌, அநேகரை மீட்கும்‌ பொருளாகத்‌ தம்முடைய 
ஜீவனைக்‌ கொடுக்கவும்‌ வந்தார்‌” (மத்‌. 20:28) என்று கூறினார்‌. அவர்‌ 
விரும்பியிருந்தால்‌ ஏராளமான ஊழியக்காரர்களை வானத்தின்‌ 
ஊழியர்களையும்‌ கூடத்‌ தமக்குப்‌ பணிவிடை செய்யும்படிக்‌ 
கட்டளையிட்டிருக்க முடியும்‌. பரலோகம்‌ மற்றும்‌ பூலோகத்தின்‌ ஆதார 
மூலங்கள்‌ முழுவதும்‌ அவரது கட்டளையின்‌ கீழ்‌ இருந்தன, ஆனால்‌ அவர்‌ 
ஊழியம்‌ கொள்வதற்காக வரவில்லை. 

உண்மையான மாபெரும்‌ தன்மை பற்றிய இயேசுவின்‌ பாடத்தை நாம்‌ 
நினைவுகூருவோம்‌: “உங்களில்‌ பெரியவனாயிருக்கிறவன்‌ உங்களுக்கு 
ஊழியக்காரனாயிருக்கக்‌ கடவன்‌” (மத்‌. 23:11). இப்பாடத்தை வலியுறுத்தி 
உதாரணப்‌ படுத்துவதற்காக, அவர்‌ கீழ்மட்டப்‌ பணியின்‌ 
அடையாளமாயிருந்த ஒரு துண்டை உடலில்‌ சுற்றிக்‌ கொண்டு 
அப்போஸ்கலர்களின்‌ பாதங்களைக்‌ கழுவினார்‌ (யோவா. 13:5). 

குங்களுக்கு ஊழியம்‌ செய்யப்பட வேண்டும்‌ என்பதையே முக்கிய 
நோக்கமாகக்‌ கொண்ட மக்களால்‌ இவ்வுலகம்‌ நிறைந்துள்ளதாகக்‌ 
காணப்படுகின்றது. அவர்கள்‌ எப்பொழுதுமே - தங்கள்‌ இணையாளர்கள்‌, 
அரசாங்கம்‌, சபை மற்றும்‌ சாத்தியமுள்ள ஓவ்வொரு மூலங்கள்‌ 
ஆகியவற்றிடம்‌ இருந்து - பெற்றுக்‌ கொள்ளவே விரும்புகின்றனார்‌. சபையின்‌ 
உறுப்பினர்கள்‌ கூட தங்களுக்கு ஊழியம்‌ செய்யப்படவில்லை என்று 
முறுமுறுக்கின்றார்கள்‌. நமக்கு ஊழியம்‌ செய்யப்பட வேண்டும்‌ என்பது 
வாழ்க்கையில்‌ நமது அக்கறைக்குரிய விஷயமாய்‌ இருக்கக்‌ கூடாது. ஊழியம்‌ 
செய்வதே நமது பணியாகும்‌. இயேசு மறுபடியும்‌ வந்து, துண்டொன்றைச்‌ 
சுற்றிக்‌ கொண்டு, நமது பாதங்களைக்‌ கழுவ வேண்டும்‌ என்று நாம்‌ 
எதிர்பார்க்கன்றோமா? உண்மையில்‌ பெரியவராயிருப்பது எப்படி 
என்பதை நம்‌ நடுவில்‌ ஒரு சிறுபிள்ளையை வைத்து அவர்‌ நமக்குப்‌ போதிக்க 
வேண்டியது அவசியமா? அவர்‌ ஏற்கனவே இந்தப்‌ பாடங்களைப்‌ 
போதித்திருக்கின்றார்‌; அவைகளிலிருந்து நாம்‌ கற்றுக்‌ கொள்வோம்‌. 


நீதிமான்களையல்ல, பாவிகளை அழைக்கவே 
அவர்‌ வந்தார்‌ 

ஒருமுறை இயேசு தமது சீஷர்களிடம்‌ பின்வருமாறு அறைகூவல்‌ 
விடுத்தார்‌: “பலியையல்ல, இரக்கத்தையே விரும்புகிறேன்‌ என்பதின்‌ கருத்து 
இன்னதென்று போய்க்‌ கற்றுக்‌ கொள்ளுங்கள்‌; நீதிமான்களையல்ல, 
பாவிகளையே மனந்திரும்புகிறதற்கு அழைக்க வந்தேன்‌” (மத்‌. 9:13). 
பாவிகளுடன்‌ அவர்‌ உணவுண்டதற்காக அவர்‌ விமர்சிக்கப்பட்ட பொழுது, 
பின்வருமாறு பதில்‌ அளித்தார்‌: “பிணியாளிகளுக்கு வைத்தியன்‌ 
வேண்டியதேயல்லாமல்‌ சுகமுள்ளவர்களுக்கு வேண்டியதில்லை” 
(மத்‌. 2:12). 

மற்றவர்களால்‌ புறக்கணிக்கப்பட்டவர்கள்‌ மீது இயேசு கவனம்‌ 
செலுத்தினார்‌. இயேசுவே உண்மையான மேசியா என்பதற்கான 
உறுதிப்பாட்டை யோவான்‌ வேண்டி நின்ற பொழுது, அவரால்‌ 
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அனுப்பப்பட்டவர்களிடத்தில்‌, “குருடர்‌ பார்வையடை கிறார்கள்‌, 
சப்பாணிகள்‌ நடக்கிறார்கள்‌, குஷ்டரோகிகள்‌ சுத்தமாகிறார்கள்‌, செவிடர்‌ 
கேட்கிறார்கள்‌, மரித்தோர்‌ எழுந்திருக்கிறார்கள்‌, தரித்திரருக்குச்‌ சுவிசேஷம்‌ 
பிரசங்கிக்கப்படுகிறது”” (மத்‌. 11:5) என்று அவருக்குக்‌ கூறும்படி 
அறிவுறுத்தப்பட்டது. இது இயேசுவே கிறிஸ்து என்று யோவானுக்கு 
உறுதிப்படுத்தும்‌, ஏனெனில்‌ இயேசு செய்து கொண்டிருந்த இவை 
யாவற்றையும்‌ மேசியா செய்வார்‌ என்று முன்னுரைக்கப்பட்டிருந்தது 
(ஏசா. 61:1). ஆம்‌, மற்றவர்களால்‌ புறக்கணிக்கப்பட்டிருந்தவர்களிடத்தில்‌ 
இயேசு சென்றார்‌. இந்த உதாரணமானது மோசமான மக்களிடம்‌ 
அவர்களு க்கு உதவுவதற்கேயன்றி வேறு எதற்காகவும்‌ நாம்‌ தோழமை 
கொள்வதை நியாயப்படுத்துவதில்லை. 


சமாதானத்தையல்ல, பட்டயத்தை அனுப்பவே 
அவர்‌ வந்தார்‌ 

இயேசு அன்பு மற்றும்‌ சமாதானம்‌ ஆகியவற்றைப்‌ பற்றிப்‌ பேசினாலும்‌, 
“பூமியின்‌ மேல்‌ சமாதானத்தை அனுப்ப வந்தேன்‌ என்று எண்ணாதிருங்கள்‌; 
சமாதானத்தையல்ல, பட்டயத்தையே அனுப்ப வந்தேன்‌” (மத்‌. 10:34) 
என்று அறிவித்தார்‌. மதம்‌ என்பது வேறு எந்தப்‌ பிணைப்பைக்‌ காட்டிலும்‌ 
மிக மேலானதாக இருக்க வேண்டும்‌. துன்மார்க்கச்‌ செயல்கள்‌ பெருகும்‌ 
வரையிலும்‌ பிரிவினைகள்‌ இருக்கத்தான்‌ வேண்டும்‌. கிறிஸ்தவர்கள்‌ எந்த 
விலை கொடுத்தாவது - அதாவது சத்தியத்தையே விட்டுக்‌ கொடுத்து விட்டு 
- சமாதானமாய்‌ இருப்பது என்பதை விரும்புவதில்லை. விரோதத்தைக்‌ 
கொண்டு வருவதாய்‌ இருந்தாலும்‌ நாம்‌ சத்தியத்தையே தேர்ந்து கொள்ள 
வேண்டும்‌. நாம்‌ நமது நண்பர்களை இழக்க நேர்ந்தாலும்‌ கூட, 
கிறிஸ்துவைப்‌ பின்பற்றுகிறதையே தேர்ந்து கொள்ள வேண்டும்‌. இந்தக்‌ 
கருத்தில்தகான்‌ அவர்‌ பட்டயத்தைக்‌ கொண்டு வந்தார்‌: 














எப்படியெனில்‌, மகனுக்கும்‌ தகப்பனுக்கும்‌, மகளுக்கும்‌ 
தாய்க்கும்‌, மருமகளுக்கும்‌ மாமிக்கும்‌ பிரிவினையுண்டாக்க வந்தேன்‌. 
ஒரு மனுஷனுக்குச்‌ சத்துருக்கள்‌ அவன்‌ வீட்டாரே. தகப்பனையாவது 
தாயையாவது என்னிலும்‌ அதிகமாய்‌ நேசிக்றெவென்‌ எனக்குப்‌ 
பாத்திரன்‌ அல்ல; மகனையாவது மகளையாவது என்னிலும்‌ அதிகமாய்‌ 
நேசிக்கெறவன்‌ எனக்குப்‌ பாத்திரன்‌ அல்ல (மத்‌. 10:35-37). 


சாரப்‌ பிரகாரமான குடும்ப உறுப்பினர்கள்‌ மற்றும்‌ 
கிறிஸ்துவுக்குள்ளான குடும்ப உறுப்பினர்கள்‌ ஆகியோரிடையே ஒரு 
தெரிவை நாம்‌ செய்தாக வேண்டிய வேளையில்‌, நாம்‌ கிறிஸ்துவையே 
தெரிவு செய்து கொள்ள வேண்டும்‌. நாம்‌ அவரை நேசிப்பகைக்‌ காட்டிலும்‌ 
அதிகமாக நமது தகப்பனையோ அல்லது தாயையோ, சகோதரனையோ 
அல்லது சகோதரியையோ அல்லது வேறு எந்த நபரையுமோ நேசித்தால்‌ நாம்‌ 
அவரது சீஷா்களாய்‌ இருக்க முடியாது. இயேசு கிறிஸ்து முதல்‌ இடத்தை 
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கேட்கின்றார்‌. அவர்‌ கர்த்தராய்‌ இருப்பதாய்‌ இருந்தால்‌ அப்போது அவர்‌ 
எல்லாருக்கும்‌ கர்த்தராய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 


முடிவுரை 

கிறிஸ்து ஏன்‌ வந்தார்‌ என்பதற்கான காரணத்தை நீங்கள்‌ தவறாகப்‌ 

புரிந்து கொண்டிருக்கின்றீர்கள்‌? தேவன்‌ உங்களிடத்தில்‌ விரும்புகின்ற 
மாதிரி நீங்கள்‌ வாழ்கின்றீர்களா? 
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கீறிஸ்து மறுபடி 
வரும்பொழுது அவர்‌ என்ன 


செய மாடா 





கிறிஸ்துவின்‌ இரண்டாம்‌ வருகைப்‌ பற்றிப்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ கிறிஸ்து, 
தூதர்கள்‌ மற்றும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ ஆகியோரின்‌ சாட்சியங்களை நாம்‌ 
காண்கின்றோம்‌ (யோவா. 14:3; அப்‌. 1:11; எபி. 9:28). இரண்டாம்‌ 
வருகையைப்‌ பற்றி ஏராளமான யூகங்கள்‌ இருந்திருக்கின்றன. இது இந்தக்‌ 
கேள்வியை எதிர்மறையாகக்‌ கற்கும்படி நம்மை வழி நடத்துகின்றது: 
இயேசு வரும்பொழுது அவர்‌ செய்யாமல்‌ இருக்கக்‌ கூடிய சில 
விஷயங்களை நாம்‌ கவனிப்போம்‌. 


அவர்‌ பூமிக்குரிய ஒரு இராஜ்யத்தை நிலைநாட்ட 
மாட்டார்‌ 

அரியணையில்‌ அமருவதற்காகவே இயேசு உயிர்த்தெழுப்பப்பட்டார்‌ 
(அப்‌. 2:30, 31), மற்றும்‌ அவர்‌ இப்பொழுது ஆளுகை செய்கின்றார்‌ (எபி. 1:3; 
எபே. 1:20). அவர்‌ தமது அரச உரிமைகளை நடைமுறைப்படுத்திக்‌ 
கொண்டுள்ளார்‌. 

இராஜ்யம்‌ “சமீபமாயிற்று” (மாற்‌. 1:15) என்று யோவான்‌ ஸ்நானன்‌ 
பிரசங்கித்தார்‌. இயேசு, “தேவனுடைய ராஜ்யம்‌ உங்களுக்குச்‌ சமீபமாய்‌ 
வந்திருக்கிறது” என்று பிரசங்கிக்கும்படி எழுபது பேரிடம்‌ கூறினார்‌ (லூக்‌. 
10:9). இராஜ்யம்‌ வருவதாக என்று ஜெபிக்கும்படி அவர்தம்‌ சீஷர்களுக்குப்‌ 
போதித்தார்‌ (மத்‌. 6:10), மற்றும்‌ அவர்களில்‌ சிலர்‌ இராஜ்யம்‌ பெலத்தோடே 
வருவதைக்‌ காண்பதற்கு உயிருடன்‌ இருப்பார்கள்‌ என்றும்‌ 
அவர்களிடத்தில்‌ அவர்‌ கூறினார்‌ (மாற்‌. 9:1). இந்த வசனப்‌ பகுதிகள்‌ 
சத்தியத்தை உரைத்தன என்றால்‌, இராஜ்யம்‌ வந்திருக்கின்றது என்றே 
அர்த்தமாகும்‌. 

இராஜ்யம்‌ இருப்பதாகப்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்‌ பிற்பகுதியில்‌ 
பேசப்படுகின்றது (கொலோ. 1:13; எபி. 12:28). 1 கொரி. 15ல்‌ இரண்டாம்‌ 
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வருகையைப்‌ பற்றிப்‌ பேசிய பிறகு பவுல்‌, “அதன்‌ பின்பு முடிவு உண்டாகும்‌, 
அப்பொழுது அவர்‌ ... தேவனும்‌ பிதாவுமாயிருக்கிறவருக்கு ராஜ்யத்தை 
ஓப்புக்‌ கொடுப்பார்‌” (வ. 24) என்று கூறினார்‌. அதே அதிகாரத்தில்‌ பவுல்‌, 
“எல்லாச்‌ சத்துருக்களையும்‌ தமது பாதத்திற்குக்‌ கீழாக்கிப்‌ போடும்‌ 
வரைக்கும்‌, அவர்‌ ஆளுகை செய்ய வேண்டியது. பரிகரிக்கப்படும்‌ கடைசிச்‌ 
சத்துரு மரணம்‌” (வ. 25, 26) என்றும்‌ அறிவித்தார்‌. 

எனவே கிறிஸ்து ஒரு இராஜ்யத்தை நிலைநாட்டுவதற்காக 
வரப்போவதில்லை என்று நாம்‌ காண்கின்றோம்‌. அப்‌. 2ல்‌ பதிவு 
செய்யப்பட்டுள்ள பெந்தெகொஸ்தே நாளில்‌ இருந்து அவருடைய 
இராஜ்யமானது இங்கு இருந்து வருகின்றது. அது ஆவிக்குரிய 
இயல்புடையதாக இருக்கின்றது, உன்னதங்களில்‌ உள்ள பரலோக 
அரியணையில்‌ இருந்து கிறிஸ்து இந்த இராஜ்யத்தின்‌ மீது ஆளுகை 
செய்கின்றார்‌. 


அவர்‌ யூதர்களை உயர்த்த மாட்டார்‌ 
பலர்‌ நம்பிக்‌ கொண்டிருப்பதற்கு முரண்பாடாக, யூதர்கள்‌ மீது 
விசேஷித்த தயவைப்‌ பொழிவதற்காக இயேசு வரப்‌ போவதில்லை. நீங்கள்‌, 
“இஸ்ரவேல்‌ இனமானது பூமியைச்‌ சுதந்தரித்துக்‌ கொள்ளும்‌ என்பதை 
முன்னுரைக்கும்‌ சில வசனப்‌ பகுதிகள்‌ வேதாகமத்தில்‌ இல்லையா?” என்று 
நீங்கள்‌ கேட்கலாம்‌. அதற்கு “ஆம்‌” என்பதே பதிலாகும்‌ - ஆனால்‌ 





இஸ்ரவேலர்கள்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ பண்ணப்பட்ட நாட்டை சுகந்தரித்துக்‌ 
கொண்ட பொழுதே அந்தத்‌ கீர்க்ககரிசனங்கள்‌ நிறைவேற்றப்பட்டன. 
தேவன்‌ அவர்களுக்கு வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திருந்த நாட்டை அவர்களுக்குக்‌ 
கொடுத்து விட்டார்‌. இந்த உண்மையானது நெகேமியா 9:8 மற்றும்‌ 
யோசுவா 21:43-45 ஆகியவற்றில்‌ வலியுறுத்தி அறிவிக்கப்படுகின்றது. 
“எல்லாம்‌ நிறைவேறிற்று” (யோசு. 21:45). இந்த அறிவிப்புகளுக்கு மீண்டும்‌ 
இரும்பி, நாடுபற்றிய வாக்குத்தத்தங்களை மேற்கோள்‌ காட்டி, அவைகள்‌ 
இனி நிறைவேற வேண்டியதாய்‌ இருக்கின்றன என்று உறுதிப்படுத்துவது 
என்பது வேதவசனங்களை மிகவும்‌ மோசமான தவறானதாய்‌ 
பயன்படுத்துவதாக இருக்கின்றது. 

மீண்டும்‌ நீங்கள்‌, “ஆனால்‌ இஸ்ரவேலர்‌ தங்கள்‌ நாட்டில்‌ மறு 
சீரமைக்கப்படுவார்கள்‌ என்பதற்காக த்க்ககரிசனங்கள்‌ இல்லையா?” என்று 





கேட்கலாம்‌. “ஆம்‌” இந்த இயல்புடைய தீர்க்கதரிசனம்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ 
பாபிலோனிய அடிமைத்தனத்தி ற்கு முன்னதாகவேோ, நாடு 
கடத்தப்பட்டிருந்த பொழுதோ அல்லது இஸ்ரவேலர்கள்‌ அவர்களின்‌ 
சொந்த நாட்டிற்குத்‌ திரும்பிக்‌ கொண்டிருந்த பொழுதோ உரைக்கப்‌ 
பட்டதாகும்‌. இஸ்ரவேலரை விடுதலையாக்கும்படி கோரேஸ்‌ தனது 
உத்தரவை வெளியிட்ட பொழுது மற்றும்‌ செருபாபேல்‌, எஸ்றா மற்றும்‌ 
நெகேமியா ஆகியோரின்‌ வழி நடத்துதலின்‌ கழ்‌ அவர்கள்‌ திரும்பி வந்த 
பொழுது மறு சீரமைப்பு வாக்குத்தத்தங்கள்‌ நிறைவேற்றப்பட்டன 
(2 நாளா. 36:23). இவ்விதமாக மறுசீரமைப்பின்‌ வாக்குத்தத்தங்கள்‌ 
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அவர்களுக்கு எதிர்காலத்தில்‌ பயன்படுவதாக உள்ளது என்று மேற்கோள்‌ 
காட்டுவது வேதவசனங்களை மிக மோசமாகக்‌ கையாளுவதாய்‌ உள்ளது. 
பிரதான கட்டளையானது சகல நாட்டாரையும்‌ அரவணைக்கின்றது 
(மத்‌. 28:19). யூதர்கள்‌ இரட்சிக்கப்படுகிறார்களென்றால்‌, அது தேவனு 
டைய இரட்சிப்பின்‌ திட்டத்தில்‌ உள்ள நிபந்தனைகளின்படியே ஆகும்‌. 
இன்றைய நாட்களில்‌ தேவன்‌ மக்களிடையே பாகுபாட்டை ஏற்படுத்து 
வதில்லை (அப்‌. 10:34, 35; எபே. 2:14-16); மாம்சமானது இரட்சிப்பின்‌ 
விஷயத்தில்‌ ஒன்றுக்கும்‌ உதவாது (கலா. 3:26-29; ரோமர்‌ 2:28, 29; கலா. 5:6; 
பிலி. 3:3). கிறிஸ்தவர்கள்‌ தேவனுடைய இஸ்ரவேலராய்‌ இருக்கின்றனர்‌. 


இரட்சிக்கப்படுவதற்கு இன்னொரு வாய்ப்பை 
அவர்‌ குர மாட்டார்‌ 

புத்தி கூறுவதற்கோ, எச்சரிப்பதற்கோ மற்றும்‌ இரட்சிப்பதற்கோ 
கிறிஸ்து மறுபடியும்‌ வரமாட்டார்‌. அவர்‌ எச்சரிப்பதற்கும்‌, 
இரட்சிப்பதற்கும்‌ ஏற்கனவே வந்து விட்டார்‌. “இந்தக்‌ கடைசி நாட்களில்‌” 
தேவன்‌ தமது குமாரன்‌ மூலமாகவே நமக்குத்‌ திருவுளம்‌ பற்றியிருக்கின்றார்‌ 
(எபி. 1:2). “கடைசி நாட்கள்‌” என்பது கிறிஸ்துவின்‌ யுகத்தைக்‌ குறிப்பிடும்‌ 
விளக்கச்‌ சொல்‌ ஆகும்‌. பெந்தெகொஸ்தே நாள்‌ அன்று பேதுரு தமது 
பிரசங்கத்தை உரைத்த பொழுது, தமது உரையைக்‌ கேட்டவர்கள்‌ “கடைசி 
நாட்களில்‌” வாழ்ந்து கொண்டிருந்ததாக அவர்‌ போதித்தார்‌ (அப்‌. 2:16, 17). 
புதிய ஏற்பாட்டில்‌ “கடைசி நாட்கள்‌” என்ற விளக்கச்‌ சொல்லானது 
உலகத்தின்‌ முடிவைப்‌ பற்றி எதுவும்‌ கூறுவதில்லை; அது, இக்கால கட்டமே 
கடைசி யுகம்‌ என்று மட்டுமே குறிப்பிடுகின்றது. ஆகையால்‌, எச்சரிக்கை 





செய்வதற்காக இயேசு வர மாட்டார்‌, ஆனால்‌ எல்லா இனத்தாரையும்‌ 
தமக்கு முன்பாக நியாயத்தர்ப்புக்குக்‌ கொண்டு வரும்‌ பொழுது அவர்‌ 
“கடை நாட்களின்‌” யுகமாகிய இந்த யுகத்தை அழித்து முழுமையாக்க 
மறுபடியும்‌ வருவார்‌. 





முடிவுரை 
கிறிஸ்து திரும்பி வரும்‌ பொழுது, இரட்சிப்பிற்கான வாய்ப்பின்‌ காலம்‌ 
முடிந்திருக்கும்‌, ஆயத்தமாயிராதவர்களுக்கு அவர்‌ இரட்சிப்பிற்கான 
இன்னொரு வழியை அளிக்க மாட்டார்‌. 
அவரது மறுவருகைக்கு நீங்கள்‌ ஆயத்தமாய்‌ இருக்கின்றீர்களா? மிகவும்‌ 
காமதமாகு முன்பு அவர்‌ அளிக்கும்‌ இரட்சிப்பைப்‌ பற்றிக்‌ கொள்ளுங்கள்‌! 
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“நாங்கள்‌ கிறிஸ்துவைப்‌ 
ிரசங்கிக்கீன்றோம்‌”* 





பவுல்‌ 2 கொரி. 4:5ல்‌ பின்வருமாறு கூறிய போது அப்போஸ்கலிக்கப்‌ 
பிரசங்கத்தின்‌ ஆய்வுப்‌ பொருளை நமக்கு வெளிப்படுத்தினார்‌: “நாங்கள்‌ 
எங்களையே பிரசங்கியாமல்‌, கிறிஸ்து இயேசுவைக்‌ கர்த்தரென்றும்‌, 
எங்களையோ இயேசுவினிமித்தம்‌ உங்கள்‌ ஊழியக்காரரென்றும்‌ 
பிரசங்கிக்கின்றோம்‌. ” 

புதிய ஏற்பாட்டின்‌ வசனப்பகுதிகள்‌ பலவற்றில்‌ இந்த உண்மை 
நிலைநிற்கின்றது. பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று பேதுருவின்‌ பிரசங்கத்தில்‌ 
கிறிஸ்துவே ஆய்வுப்‌ பொருளாய்‌ இருந்தார்‌ (அப்‌. 2:36ஐக்‌ காணவும்‌). 
அப்‌. 8ல்‌ மனமாற்றத்தின்‌ இரு நிகழ்ச்சிகளிலும்‌ கிறிஸ்துவே பிலிப்புவின்‌ 
ஆய்வுப்‌ பொருளாய்‌ இருந்தார்‌ (வ. 5, 35ஐக்‌ காணவும்‌). அப்போஸ்கலிக்கப்‌ 
பிரசங்கமானது அதன்‌ நோக்கம்‌ மற்றும்‌ புரட்சிகரமான செயலாக்கங்களில்‌ 
உலகளாவியதாக உள்ளது. அப்போஸ்தலர்களின்‌ விரோதிகள்‌ கூட 
அவர்கள்‌ உலகத்தைக்‌ கலக்குகிறவார்களாய்‌ இருந்ததாகக்‌ கூறினார்கள்‌. பவுல்‌ 
மட்டுமே தமது வாழ்வின்‌ போது இரண்டு கண்டங்களையும்‌ தமது 
மரணத்திற்குப்‌ பிறகு இன்னும்‌ அதிகமான நாடுகளையும்‌ கலக்கினார்‌. 

சிறு எண்ணிக்கையிலான மனிதர்கள்‌ ரோம உலகத்தை 
மேற்கொண்டார்கள்‌. அவர்கள்‌ அதை எவ்விதம்‌ செய்தார்கள்‌? அவர்கள்‌ 





குங்கள்‌ சொந்த வார்த்தைகளில்‌ இதற்குப்‌ பதில்‌ அளித்தார்கள்‌: “நாங்கள்‌ 
கிறிஸ்துவைப்‌ பிரசங்கிக்கின்றோம்‌.”” அவர்கள்‌, “நாங்கள்‌ கிறிஸ்துவைப்‌ 
பற்றிப்‌ பிரசங்கிக்கின்றோம்‌” என்று கூறவில்லை. அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
கிறிஸ்துவைப்‌ பிரசங்கித்த போது, அவர்கள்‌ என்ன பிரசங்கித்தார்கள்‌? 





அவருடைய தெய்வீகம்‌ 
இயேசு தெய்வீகமானவர்‌ என்று உரிமைகோரப்பட்டார்‌ (யோவா. 
19:7; மாற்‌. 14:61, 62; யோவா, 10:32-38; 14:8-11ஜயும்‌ காணவும்‌). 
பிதாவாகிய தேவன்‌ இயேசுவை “என்‌ அன்டார்ந்த குமாரன்‌” (மத்‌. 3:17; 
17:5) என்று அழைத்து தெய்வீகத்தைக்‌ குறிப்பிட்டார்‌. எல்லா 





மனிதர்களுமே தேவனுடைய குமாரர்கள்‌ தான்‌ என்று நவீனவியலாளர்கள்‌ 
கூறலாம்‌, ஆனால்‌ இயேசு தேவனுடைய குமாரன்‌ என்ற கருத்தளவில்‌ வேறு 
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எந்த மனிதரும்‌ அவருடைய (தேவனுடைய) குமாரனாய்‌ இருப்பதில்லை. 
அவர்‌ தேவனுடைய “ஓரே பேறான” குமாரனாக இருக்கின்றார்‌ (யோவா. 
3:16). எபி. 1:8-10ல்‌ தேவன்‌ தமது குமாரனை “தேவனே” என்று 
அழைத்ததாக நமக்கு க்‌ கூறப்படுகின்றது. 

தெய்வீகத்தின்‌ பண்பாக அறியப்பட்ட ஒவ்வொன்றும்‌, இயேசு 
இப்பூமியில்‌ இருந்தபோது அவரில்‌ வெளிப்படுத்தப்பட்டது. அவர்‌ 
நீதியையும்‌, பரிசுத்த தன்மையையும்‌, இரக்கத்தையும்‌, அன்பையும்‌ - 
மன்னிக்கும்‌ வல்லமையையும்‌ கூட செயல்‌ விளக்கப்படுத்தினார்‌. அவர்‌ 
தமது தெய்வீகத்தின்‌ உண்மையை நிலைநாட்ட அற்புதங்களைச்‌ செய்தார்‌ 
(யோவா. 20:30, 31). முதல்‌ நூற்றாண்டுப்‌ பிரசங்குத்தலில்‌ கிறிஸ்துவின்‌ 
தெய்வீகமானது ஒரு மைய இடத்தைப்‌ பெற்றிருக்கும்‌ என்று இயல்பாகவே 
நாம்‌ எதிர்பார்ப்போம்‌, அவ்வாறே இருந்தது. எடுத்துக்காட்டாக, அப்‌. 2ல்‌ 
முதல்‌ சுவிசேஷப்‌ பிரசங்கத்தில்‌ இயேசுவின்‌ அற்புத ஊழியம்‌ முன்‌ 
வைக்கப்பட்டகைக்‌ கவனியுங்கள்‌. 

இயேசுவின்‌ தெய்வீகத்தைப்‌ பிரசங்கித்தல்‌ என்பது அவரது 
மனிதத்துவத்தை மறுப்பதாகவே இருப்பதில்லை. அவர்‌ மனிதராகவும்‌ 
தேவனாகவும்‌ இருந்தார்‌. அவர்‌ “மனுஷ குமாரனாகவும்‌”” மற்றும்‌ 
“தேவகுமாரனாகவும்‌”* இருந்தார்‌. அவர்‌ “மாம்சத்தில்‌ 
வெளிப்படுத்தப்பட்ட”” தேவனாக இருந்தார்‌ (1 தீமோ. 3:16). அவர்‌ 
“மனுஷர்‌ சாயலானாவரானார்‌” (பிலி. 2:7). 


அவரது முன்னிருந்த நிலை 

இயேசுவின்‌ தெய்வீகத்தை நிலைநாட்டியிருக்கின்ற நாம்‌, 
மறைமுகமாய்‌ நிலைநாட்டப்பட்டுள்ள மற்ற உபதேசங்களைக்‌ 
கவனிப்போம்‌. தொடக்கத்தில்‌ நாம்‌ அவரது முன்னிருந்த நிலையைக்‌ 
கவனிக்க வேண்டும்‌. “... ஆபிரகாம்‌ உண்டாகிறதற்கு முன்னமே நான்‌ 
இருக்கிறேன்‌ ...” (யோவா. 8:58) என்று கூறியதில்‌ இயேசு இந்தக்‌ கருத்தைப்‌ 
போதித்தார்‌. யோவான்‌ 17:5ல்‌ அவர்‌ ஜெபிக்கையில்‌, “பிதாவே, உலகம்‌ 
உண்டாகிறதற்கு முன்னே உம்மிடத்தில்‌ எனக்கு உண்டாயிருந்த 
மகிமையினாலே இப்பொழுது நீர்‌ என்னை உம்மிடத்தில்‌ மகிமைப்‌ 
படுத்தும்‌” என்று கூறினார்‌. இயேசு இந்த சத்தியத்தை வலியுறுத்தியதால்‌, 
அவரைப்‌ பின்பற்றியவர்களின்‌ எழுத்துக்களில்‌ இதைக்‌ காண்பதில்‌ நாம்‌ 
வியப்படையவதில்லை. யோவா. 1:1-4; 1 யோவா. 1:1, 2; கொலோ. 1:15-18; 
வெளி. 1:8 ஆகியவைகளை வாசிக்கவும்‌. 


அவரது திரு அவதாரம்‌ 
இப்பூமிக்கு இயேசு வருவதற்கு முன்பே அவர்‌ இருந்திருந்தால்‌, அவரது 
வருகை என்பது அவரது தொடக்கமாய்‌ இராமல்‌, அவரது திரு 
அவதாரமாகவே உள்ளது. இந்தத்‌ திரு அவதாரத்தைப்‌ பற்றி நாம்‌ யோவான்‌ 
1:14 மற்றும்‌ பிலி. 2:5-8ல்‌ வாசிக்கின்றோம்‌. 





242 


இயேசுவின்‌ பிறப்பானது, கன்னியிடம்‌ பிறத்தல்‌ பற்றிய ஏசாயாவின்‌ 
தீர்க்கதரிசன நிறைவேற்றமாகும்‌ என்று மத்தேயு கூறினார்‌ (மத்‌. 1:22, 23). 
இயேசுவின்‌ பிறப்பின்‌ விதமானது முன்‌ மாதிரியற்றதாகவும்‌, 
இணையற்றதாகவும்‌ இருந்தது. இது நமது புரிந்து கொள்ளுதலுக்கு 
அப்பாற்பட்டதாக உள்ளது. வேதாகம அறிஞர்களில்‌ பலர்‌, இயல்பான 
விளக்கத்திற்குப்‌ பொருந்தி வர முடியாத எதையும்‌ நீக்கி விட 
விரும்புகின்றனர்‌. இருந்தாலும்‌, இயேசுவைப்‌ பிரசங்கித்தல்‌ என்பது அவரது 
திரு அவதாரத்தைப்‌ பிரசங்கிப்பதாக உள்ளது; கன்னியிடம்‌ பிறந்தது 





என்பதே அவரது இரு அவதாரமாக உள்ளது. அவர்‌ கன்னியிடம்‌ பிறந்ததை 
மறுத்து விட்டு, ஒருவர்‌ புதிய ஏற்பாட்டுக்‌ கிறிஸ்துவைப்‌ 
பிரசங்கிக்க முடியாது. 


அவரது சிலுவை மரணம்‌ 

கிறிஸ்து தாம்‌ மரிக்கப்‌ போவதாகக்‌ கூறினார்‌ (யோவா. 10:15). பவுல்‌, 
“சிலுவையிலறையப்பட்ட கிறிஸ்துவைப்‌” பிரசங்கித்தார்‌ (1 கொரி. 1:23) 
மற்றும்‌ “கிறிஸ்துவானவர்‌ ... நமது பாவங்களுக்காக மரித்து” (1 கொரி. 15:3) 
என்றும்‌ குறிப்பிட்டார்‌. “இரத்தஞ்‌ சிந்துதலில்லாமல்‌ மன்னிப்பு 
உண்டாகாது” (எபி. 9:22) என்று நமக்குக்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. இரத்தம்‌ 
மற்றும்‌ பிறருக்காகப்‌ பாடுபட்டு ஒப்புரவாக்குதல்‌ ஆகியவற்றைப்‌ பலர்‌ 
குங்கள்‌ பிரசங்கித்தலில்‌ இருந்து நீக்கிப்‌ போட்டிருக்கின்றார்கள்‌. கிறிஸ்து 
நமது பாவங்களுக்காக மரித்தார்‌ என்பது புறக்கணிக்கப்பட்டால்‌, 
கிறிஸ்துவைப்‌ பிரசங்கிக்க முடியாது. 


அவரது உயிர்த்தெழுதல்‌ 

உயிர்த்தெழுதலின்‌ சத்தியமானது வேறு எதைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாய்‌ 
ஆதி சபையின்‌ வெற்றிக்குக்‌ காரணமாயிற்று. கிறிஸ்து தாம்‌ 
உயிர்த்தெழுவகாய்க்‌ கூறினார்‌. (யோவா. 2:19-21), மற்றும்‌ பிறகு அவர்தாம்‌ 
உயிர்த்தெழுந்திருந்ததாகக்‌ கூறினார்‌ (வெளி. 1:18). 

முதல்‌ சுவிசேஷப்‌ பிரசங்கத்தில்‌ தொடங்கி (அப்‌. 2) 
உயிர்த்தெழுலானது அப்போஸ்தலிக்கப்‌ பிரசங்கத்தில்‌ ஒரு தலைசிறந்த 
முக்கிய இடத்தைப்‌ பெற்றுள்ளது. இந்தச்‌ செய்தியின்‌ மீதுதான்‌ சபை 
தோற்றுவிக்கப்பட்டது. இது உண்மையானதாக உள்ளதா அல்லது 





சபையானது ஒரு பொய்மையின்‌ மீது கட்டப்பட்டுள்ளதா? 

இந்த உயிர்த்தெழுகலே அப்போஸ்கலர்களுக்கு புதிய பெலத்தைக்‌ 
கொடுத்தது. அவர்கள்‌ புத்துயிர்ப்பிக்கப்பட்ட நம்பிக்கையையும்‌ 
அவர்களின்‌ கோட்பாட்டு ரீதியான வெற்றியையும்‌ வேறு எந்த 
வழிமுறையிலும்‌ விளக்கப்படுத்த முடியாது. அவர்கள்‌ கண்டது எதுவோ, 
அது உண்மையாய்‌ இருந்தது. கிறிஸ்துவைப்‌ பிரசங்கித்தல்‌ என்பது கிறிஸ்து 
மரித்தோரில்‌ இருந்து எழுந்தார்‌ என்று பிரசங்கஇத்தல்‌ ஆகும்‌. 
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அவரது இராஜ்யம்‌ 

கிறிஸ்துவைப்‌ பிரசங்குத்தல்‌ என்பது இராஜ்யம்‌ அல்லது சபையைப்‌ 
பற்றிய போதனையையும்‌ உள்ளடக்க வேண்டும்‌ (அப்‌. 8:5, 12). கிறிஸ்து 
குலையாக இருக்கின்றார்‌, சபை அவரது உடலாக இருக்கின்றது 
(எபே. 1:22, 23). ஒப்புரவாகுதல்‌ என்பது அந்த உடலில்‌ தான்‌ இருக்கின்றது 
(எபே. 2:16). நாம்‌ சபையை நீக்கி விட்டு, கிறிஸ்துவைப்‌ பிரசங்கிக்க 
முடியாது. கிறிஸ்துவைப்‌ பிரசங்கித்தலில்‌ பிலிப்பு தேவனுடைய 
இராஜ்யத்திற்குரியவைகளைப்‌ பற்றிப்‌ பிரசங்கித்தார்‌. 


அவரது கட்டளைகள்‌ 

கிறிஸ்துவைப்‌ பிரசங்கிக்க விரும்புதன்றவர்‌ அவரது கட்டளைகளைப்‌ 
பிரசங்கிக்க வேண்டும்‌. கிறிஸ்துவின்‌ போதனைகளைப்‌ புறக்கணித்து விட்டு, 
அவர்‌ பிரசங்கிக்கப்பட முடியாது. எத்தியோப்பிய மந்திரிக்குப்‌ பிலிப்பு 
கிறிஸ்துவைப்‌ பிரசங்கித்த போது, அம்மந்திரி ஞானஸ்நானம்‌ பெற 
விரும்புவதற்கு அவர்‌ (பிலிப்பு) தூண்டினார்‌ (அப்‌. 8:35, 36). நாம்‌ 
கிறிஸ்துவைப்‌ பிரசங்கித்து, ஞானஸ்நானத்தை விட்டுவிட முடியாது. அது 
(ஞானஸ்நானம்‌) அவருடைய கட்டளைகளில்‌ ஒன்று ஆகும்‌. 





அவரது இரண்டாம்‌ வருகை 

இயேசு தாம்‌ மறுபடியும்‌ வரப்போவதாகப்‌ போதித்தார்‌ (யோவா. 
14:1-8). வெண்‌ வஸ்திரம்‌ தரித்திருந்த சிலர்‌ கூதர்கள்‌) இயேசு மறுபடியும்‌ 
வருவார்‌ என்று அப்போஸ்தலர்களுக்கு உறுதியளித்தார்கள்‌ (அப்‌. 1:11). 
எபிரெயருக்கு நிருபத்தை எழுதியவர்‌ இதே உண்மையை அறிவித்தார்‌ 
(எபி. 9:28). இது ஏவப்பட்ட மற்ற எழுத்தாளர்களால்‌ திரும்பவும்‌ 
கூறப்பட்டது: கிறிஸ்துவைப்‌ பிரசங்கித்தல்‌ என்பது அவரது இரண்டாம்‌ 
வருகையைப்‌ பிரசங்கித்தலாய்‌ இருக்கின்றது. 





முடிவுரை 

இயேசுவைப்‌ பற்றியும்‌ அவரது சுவிசேஷத்தைப்‌ பற்றியுமான 
மாபெரும்‌ சத்தியங்கள்‌ இன்றைய நாட்களில்‌ பலரால்‌ மறுக்கப்படுகின்றன. 
இயேசுவைப்‌ பற்றிய பரிவு மிக்க, விளைவுகளற்ற விஷயங்களைக்‌ கூற 
மக்கள்‌ விரும்புகின்றார்கள்‌; அவரது ஒழுக்கக்‌ கோட்பாடுகள்‌ சமுதாயத்தின்‌ 
வியாதிகளைக்‌ குணப்படுத்தும்‌ என்பதை மட்டும்‌ ஒப்புக்‌ கொள்வதற்கு 
அவர்கள்‌ விரும்புன்றார்கள்‌. அதே வேளையில்‌ கிறிஸ்துவைப்‌ 
பிரசங்கிப்பதில்‌ அறிவிக்க வேண்டிய முக்கிய உண்மைகளை அவர்கள்‌ 
மறுக்கின்றார்கள்‌. கிறிஸ்து இன்னமும்‌ சிலருக்குப்‌ பைத்தியமாகவும்‌, 
மற்றவர்களுக்கு இடறுகிறதற்கேதுவான ஒரு கல்லாகவும்‌ இருக்கின்றார்‌ 
(1 கொரி. 1:18; 1 பேது. 2:7, 8). 

“திறிஸ்துவைக்‌ குறித்து நீங்கள்‌ என்ன நினைக்கின்றீர்கள்‌, ...??” 
(மத்‌. 22:42). 
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“நாங்கள்‌ மனுஷருக்குப்‌ 
புத்து சொல்லுக்மறாம்‌”” 





பவுல்‌, 2 கொரி. 5:11ல்‌ “ஆகையால்‌ கர்த்தருக்குப்‌ பயப்படத்‌ 
தக்கதென்று அறிந்து, மனுஷருக்குப்‌ புத்தி சொல்லுகிறோம்‌” என்று 
கூறினார்‌. இந்தச்‌ சுருக்கமான கூற்றில்‌ மதிப்புமிக்க பல பாடங்கள்‌ 





அடங்கியிருப்பதால்‌ இதை நாம்‌ கவனமாய்‌ ஆராய்ந்து பார்ப்போம்‌. 


“நாங்கள்‌ மனுஷருக்குப்‌ 
புத்தி சொல்லுகிறோம்‌” 

சுவிசேஷத்தின்‌ பொக்கஷமானது மண்பாண்டங்களில்‌ உள்ளது 
(2 கொரி. 4:7). உலகத்திற்குச்‌ சுவிசேஷத்தைக்‌ கூறும்‌ சிறப்புரிமையானது 
தூதகர்களுக்குத்‌ தரப்படவில்லை. அந்த மதிப்பு - மற்றும்‌ பொறுப்பு - 
மனிதர்களுக்கே தரப்பட்டது. 

வசனத்தைப்‌ பிரசங்கிப்பதன்‌ மூலமாக மனிதர்கள்‌ 
இரட்சிக்கப்படுகின்றார்கள்‌ (1 கொரி. 1:21). இந்தக்‌ கருத்தின்‌ வகையில்‌, 
மனிதர்கள்‌ மற்ற மனிதர்களை இரட்சிக்கின்றனர்‌ (யாக்‌. 5:20). புதிய 
ஏற்பாட்டின்‌ எழுத்தாளர்கள்‌ இரட்சிக்கின்ற சங்கிலியில்‌ மனிதக்‌ கருவிப்‌ 
பயன்பாட்டை ஒரு வலிவு மிக்க ஒரு வளையமாகவே கருதினார்கள்‌. 

பாவமன்னிப்புக்கென்று ஞானஸ்நானம்‌ பெறுதல்‌ என்ற உபதேசத்தை 
மனிதர்கள்‌ சல வேளைகளில்‌ மறுக்கின்றனர்‌, ஏனெனில்‌ அது 
இரட்சிப்புக்கான ஒரு மனிதர்‌ என்ற மூன்றாம்‌ நபரை ஒரு பகுதி 
சார்ந்திருக்கும்படி செய்கின்றது. விசுவாசத்தைப்‌ பற்றிய உபதேசமும்‌ 
இவ்வாறே உள்ளது, ஏனெனில்‌ அது எவ்வகையிலாவது ஒவ்வொரு 
நபருக்கும்‌ பிரசங்கிக்கப்பட வேண்டியதாக அல்லது போதிக்கப்பட 
வேண்டியதாக உள்ளது. (ரோமர்‌ 10:13, 14ஐக்‌ காணவும்‌). ஆகையால்‌ இந்த 
மறுப்பானது விசுவாசத்தையும்‌ ஞானஸ்நானத்தையும்‌ விலக்கிப்‌ 
போடுவதாக இருக்கும்‌. 
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“நாங்கள்‌ மனுஷருக்குப்‌ 
புத்தி சொல்லுகிறோம்‌” 


நாம்‌ மனிதர்களைக்‌ கிறிஸ்தவர்களாகும்படிக்‌ கட்டாயப்‌ 





படுத்துவதில்லை. நாம்‌ அவர்களை பயமுறுத்துவதில்லை. மாறாக, நாம்‌ 
அவர்களுக்குப்‌ புத்தி சொல்லுகிறோம்‌. தேவன்‌ இயற்பொருளான இந்த 
அகிலத்தை வலிமையினால்‌ ஆளுகின்றார்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ மனிதர்களை 
அதே வழிமுறையில்‌ ஆளுவதில்லை. மாறாக, அவர்‌ மனிதர்களின்‌ இருதயக்‌ 
கதவண்டையில்‌ நின்று அதைத்‌ தட்டுகின்றார்‌, அதற்குள்‌ (மனிதருடைய 
இருதயத்திற்குள்‌) பிரவேசிக்க அழைப்பை அவர்‌ விரும்புகின்றார்‌ 
(வெளி. 3:20). 

மக்களைக்‌ கிறிஸ்துவினிடத்தில்‌ கொண்டு வருவதற்குப்‌ போதித்தல்‌ 
மட்டுமே ஒரு வழிமுறையாக உள்ளது. போதனையி ல்‌ அவர்களை வெற்றி 
கொள்ள முடியவில்லையென்றால்‌, அவர்களை வெற்றி கொள்ள 
இயலாததாகின்றது. மனிதன்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ திறன்‌ உடையவனாய்‌ 
இருக்கின்றான்‌ என்ற கொள்கையின்‌ அடிப்படையிலேயே தேவன்‌ 
மனிதனிடம்‌ செயல்படுகின்றார்‌ என்பதை யோவான்‌ 6:44, 45 காண்பிக்‌ 
கின்றது. “என்னை அனுப்பின பிதா ஒருவனை இழுத்துக்‌ 
கொள்ளாவிட்டால்‌ அவன்‌ என்னிடத்தில்‌ வரமாட்டான்‌; ... எல்லாரும்‌ 





தேவனாலே போதிக்கப்பட்டிருப்பார்கள்‌ என்று தீர்க்கதரிசிகளின்‌ 
ஆகமத்தில்‌ எழுதியிருக்றெதே; ஆகையால்‌ பிதாவினிடத்தில்‌ கேட்டுக்‌ கற்றுக்‌ 
கொள்ளுகிற எவனும்‌ என்னிடத்தில்‌ வருகிறான்‌. ” 


“நாங்கள்‌ மனுஷருக்குப்‌ 

புத்தி சொல்லுகிறோம்‌” 
தேவனுடைய தூண்டி இயக்கும்‌ செய்தியானது கற்களையோ, 
பாறைகளையோ, கடல்களையோ அல்லது விண்ணின்‌ 





நட்சத்திரங்களையோ நோக்கி வழிநடத்துவதில்லை, ஆனால்‌ அது 
மனிதனை நோக்கி வழிநடத்துவதாய்‌ இருக்கின்றது. பிரகாசிக்கும்‌ 
நட்சத்திரங்கள்‌ எல்லாவற்றின்‌ மீதும்‌ அவர்‌ காட்டியுள்ள அக்கறையைவிட 
மனிதர்மேல்‌ அவர்‌ அதிக அக்கறை காட்டியிருக்கன்றார்‌. 

இரட்சிப்பு என்பது தேவனுக்குப்‌ புத்தி கூறும்‌ விஷயம்‌ அல்ல. 
“மதுத்திற்குள்ளாக்கும்‌” புலம்புபவர்களின்‌ இருக்கைப்‌ பலகை அமைப்பைச்‌ 
சேர்ந்தவர்கள்‌ இரட்சிக்கும்படி தேவனிடம்‌ வேண்டுகோள்‌ விடுவிக்‌ 
கின்றனர்‌. நம்மை இரட்சிக்கும்படி நாம்‌ தேவனுக்குப்‌ புத்தி கூற வேண்டிய 
அவசியம்‌ இல்லை; அவர்‌ தயாராகவும்‌, ஆவலாகவும்‌ இருக்கின்றார்‌. அவர்‌ 
நம்மை அழைக்கின்றார்‌. தேவனுக்கும்‌ மனிதனுக்கும்‌ இடையே ஆன 
பெரும்‌ பிளவானது மனிதரால்‌ ஏற்படுத்தப்பட்டது என்பதை நாம்‌ 
நினைக்கக்‌ கட வோம்‌. தேவனல்ல, மனிதனே திரும்புதல்‌ என்ற பணியைச்‌ 
செய்ய வேண்டும்‌. “தேவனோடே ஒப்புரவாகுங்கள்‌” (2 கொரி. 5:20); இது 
தேவன்‌ மனிதரிடத்தில்‌ ஒப்புரவாகும்‌ விஷயம்‌ அல்ல. 
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மனிகர்கள்‌ எப்படியிருக்க வேண்டும்‌ என்று பவுல்‌ புத்தி சொன்னார்‌? 
அவரிடத்தில்‌ ஒரு மனிதர்‌, “நான்‌ க்றிஸ்தவனாறெதற்குக்‌ கொஞ்சங்‌ குறைய 
நீ என்னை சம்மதிக்கப்‌ பண்ணுகிறாய்‌” (அப்‌. 26:28) என்று கூறினார்‌. 
மனிதர்கள்‌ எவ்வகையிலும்‌ “i165” அல்லது “14 ஆக இருக்கும்படி பவுல்‌ 
புத்தி சொல்லவில்லை. சில நாமகரணக்‌ கூட்டத்தில்‌ சேர்ந்து கொள்ளும்படி 
அவர்‌ மனிதர்களைப்‌ புத்தி சொல்லவில்லை. அவர்களைக்‌ 
கிறிஸ்தவர்களாகும்படி அவர்‌ புத்தி சொன்னார்‌. அவர்‌ மனிதர்களைக்‌ 
கிறிஸ்தவர்களாய்‌ - கிறிஸ்தவர்களாய்‌ மட்டும்‌ - இருக்கும்படி புத்தி 
சொன்னார்‌. 


“கர்த்தருக்குப்‌ பயப்படுதல்‌” 

பவுல்‌ தாம்‌, “கர்த்தருக்குப்‌ பயப்படத்‌ தக்கதென்று” அறிந்திருந்ததால்‌ 
மனிதர்களுக்குப்‌ புத்தி சொல்வதாகக்‌ கூறினார்‌ (“the terror of the Lord”; KJV). 
இது மக்கள்‌ சிலவேளைகளில்‌ கவனிக்கத்‌ தவறுகின்ற தேவனுடைய 
பண்பாக உள்ளது. தேவன்‌ தயவுள்ளவராகவும்‌ கண்டிப்புள்ளவராகவும்‌ 
இருக்கின்றார்‌ (ரோமர்‌ 11:22). அவர்‌ தம்மால்‌ முடிந்த போதெல்லாம்‌ 
இரக்கம்‌ நிறைந்தவராகவும்‌, அவசியமான வேளையில்‌ 
கண்டிப்புள்ளவராகவும்‌ இருக்கின்றார்‌. 

தனிப்பட்ட முறையில்‌ சொந்தமான ஒரு தேவனுக்கு எதிராகக்‌ கலகம்‌ 
செய்து, இயற்கையே தங்கள்‌ தேவன்‌ என்று கூறுகின்ற மக்களை நாம்‌ 
கண்டிருக்கின்றோம்‌. அவர்கள்‌ சிலவேளைகளில்‌ கண்டிப்பை 
வெளிப்படுத்துகின்ற தனிப்பட்ட முறையில்‌ சொந்தமான ஒரு தேவன்‌ 
என்ற கருத்தை விரும்புவதில்லை. இயல்பான உலகத்தின்‌ மென்மையான 
பண்புகளோடும்‌ கூட இயற்கையின்‌ சக்திகள்‌ பயங்கரமான பக்கமும்‌ 
கொண்டிருப்பதை அவர்கள்‌ நிதானித்து, நினைத்துப்‌ பார்ப்பதில்லை. 

தேவனுடைய தயவு மற்றும்‌ கோபமும்‌ ஆகிய இரண்டுமே பழைய 
ஏற்பாடு முழுவதிலும்‌ காணப்படுகின்றது, ஏதேன்‌ தோட்ட மானது தேவனு 
டைய தயவைக்‌ காட்சிப்‌ படுத்துன்றது, ஆனால்‌ அந்தத்‌ 
தோட்டத்திலிருந்து மனிதனை வெளியேற்றிய நிகழ்ச்சியானது தேவனு 
டயை கண்டிப்பைக்‌ காட்சிப்‌ படுத்துகின்றது. தேவன்‌ பல ஆண்டுகளாக 
மனிதனிடத்தில்‌ பொறுமையும்‌ நீடிய தயவும்‌ உள்ளவராய்‌ இருந்தார்‌, 
இருப்பினும்‌ பழைய ஏற்பாட்டில்‌ மனிதனுடைய வரலாறானது வெள்ளப்‌ 
பெருக்கு, சோதோம்‌ கொமோராவின்‌ அழிவு, எகிப்திய சேனையின்‌ அழிவு 
மற்றும்‌ இது போன்ற பல நிகழ்ச்சிகளினால்‌ இடையூறு 


உண்டாக்கப்பட்டுள்ளது. 








“கர்த்தருக்குப்‌ பயப்படத்‌ தக்கதென்று” பவுல்‌ குறிப்பிட்ட பொழுது 
பெரும்பாலும்‌ அவர்‌ (பவுல்‌) தமது சிந்தையில்‌ நியாயத்தீர்ப்பு நாளில்‌ 
வெளிப்படுத்தப்படும்‌ கோபத்தைப்‌ பற்றியும்‌ எண்ணம்‌ 
கொண்டிருந்திருக்கலாம்‌. பவுல்‌ இனி வரவிருக்கும்‌ நியாயத்தீர்ப்பைப்‌ பற்றி 
பேலிக்ஸிடம்‌ பிரசங்கித்தார்‌, பேலிக்ஸ்‌ “பயமடைந்தார்‌” ( “நடுங்கினார்‌,” 
1477; அப்‌. 24:25). நாமும்‌ கூடப்‌ பயந்து நடுங்க வேண்டும்‌: “நம்முடைய 
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தேவன்‌ பட்சிக்றெ அக்கினியாயிருக்கிறாரே” (எபி. 10:31). இருப்பினும்‌ 
பேலிக்ஸ்‌ செயல்படவில்லை. அவர்‌ சுவிசேஷச்‌ செய்திக்குப்‌ பதில்செயல்‌ 
செய்யவில்லை, ஆனால்‌ தமக்குச்‌ “சமயமான போது?” பவுலை 
அழைப்பிப்பதாகக்‌ கூறினார்‌. அவர்‌ கிறிஸ்துவை ஏற்றுக்கொள்வதற்கு 
இன்னொரு வாய்ப்பை எப்பொழுதாவது கண்டாரா என்று நாம்‌ 
அறியவில்லை. 


முடிவுரை 

சுவிசேஷத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படி வதற்கு “நேரத்தைக்‌ காண” நீங்கள்‌ காத்துக்‌ 

கொண்டிருக்கின்றீர்களா? இன்னும்‌ எவ்வளவு நேரம்‌ உங்களுக்கு 

விடப்பட்டுள்ளது? “... இவ்வளவு பெரிதான இரட்‌ சிப்பைக்‌ குறித்து நாம்‌ 

கவலையற்றிருப்போமானால்‌ தண்டனைக்கு எப்படித்‌ தப்பித்துக்‌ 
கொள்ளுவோம்‌?” (எபி. 2:4). 
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